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मिक्षु-विचार ग्रन्थावली 


ग्रथ : * 


भिक्ञु-विचार दशन 
( तेरापंथ दशेन ) 


मुनि श्री नथमल 


श्री तेराप॑थ द्विश्ताब्दी-समारोह् के 
अभिननन्‍्दन में 


प्रकाशक : 

जेन श्वेताम्बर तेरापंथी महासभा 
३५ पोचुंगीज च्खे स्ट्रीट 

कलकत्ता 





मूल्य : 
३ रू० ५० न० पे० 


मुद्रक : 

नाल्‍नन्‍्दा प्रिंठसे 

१७६, मुक्ताराम बाब स्ट्रीट 
कलकत्ता-७ 


प्रकाशकोय 


तेरापंथ के आदि-ऋषि का वाह्तविक नाम भीखन है। “भिखु उसका 
लघुरूप है। इसी नाम से बे अनेक कृतियों में सम्बोधधत किये गये हैं । 
“भिखु! शब्द से उनका गुण निष्पन्न संस्कृत सम्बोधन “मिक्ष हुआ। इस ग्रन्थ 
में ऋषि भीखनजी के विचारों की पृष्ठभूमि और हाद् का संद्धिप्त, पर अत्यन्त 
मामिक विश्लेषण है । 

इस महान्‌ ऋषि का जन्म मारबाड़ के कंटालिया ग्राम में सं० १७८३ में 
हुआ । सं० १८०८ में आचाये रुघनाथ जो के सम्प्रदाय में मुनि हुए। ८ 
बर्ष उनके साथ रहने के पश्चात्‌ सं० १८१७ में उनसे अलग हुए. और आषाढ़ी 
पूर्णिमा सं० श्दय१७ के दिन मेबाड़ के केलवा गाँव में स्वयं नई दीक्षा ली । 
यही दिन तेरापन्थ के शिलान्यास का दिन कहा जा सकता है। आगामी आपषाढ़ 
शुक्ल १४) २०१७ के दिन तेरापन्थ को संस्थापना के दो सौ बचे पूरे होंगे । 
यह अन्थ द्विशताब्दी समारोह के अभिनन्दन में प्रकाशित किया जा रहा है | 

घमं को अथाह जलू-प्रवाह की उफ्मा दी जा सकती है जो अपने 
अमस प्रवाह में रजकर्णों के समूह को समेट्ता चला जाता है। विकास के 
नाम पर कहिए, अथवा पुरुषाथे की हीनता के कारण कहिए--कालान्तर में 
धर्म-जेंसों स्वच्छ चीज भी घूमिल हो जाती है | 

ऋषि एक ऐसा मद्ापुरष था जिसने आगम के पुष्ठों पर एक गम्भीर दृष्टि 
डाली और जेन घम के स्वच्छ पटल पर बुरी तरह से आच्छादित रजकर्णों को 
दूर करने का भगीरथ प्रयत्ञ किया । क्राति की प्रचण्ड किरण बिखरी बे 
असष्य हुईं पर उन्होंने तिमिर में से ज्योतिमंय पथ प्रशस्त कर दिया । 

“आगम-उत्थापक उसका विरद हुआ और “दया दान का उच्छेदक' पुष्प 
जो उसपर चढ़ाये जाने छगे। 'शिरच्छेद! हो उसके लिए योग्य उपहार 
समझा नाता था । पर वह लोहपुरुष इन सबके बीच अपनी साधना में 
अडिग रहा । बुराइयों पर गद्दरी चोटे उसने कीं । शुद्ध ज्ञान और श्रद्धा का 
आलछोक उसने प्रदीत किया । “आत्म-साथना करे वही साधु--इस सूक्त को 
उसने जीवन-प्रदीप के रूप में स्थिर किया । 


बह एक द्रषश्ट था, जिसने दूर तक देखा और तह तक देखा। दाशनिक 
के रूप में वह इतना सुगम, सरल और स्पष्ट है कि वही अपना एक उदाहरण 


( ख्र ) 


है। गहराई में वह उतना हो गम्भीर है, जितना कि कोई भी बड़ा से बड़ा 
दाशनिक | 

उसकी जीवबन्त वाणी में अहिंसा का अमृत भरा हुआ है । “छोटे बड़े 
सबकी आत्मा को अपने समान समझो, “अपने सुख के छिये छ्षुद्रों के जीवन 
की कीमत को नगण्य मत समझो! इस घोष का उद्घोषक इन कई शताब्दियाँ 
में वैसा दूसरा नहीं हुआ | 

उसके विचारों के कलेवर में आज पंख निकल चले हैं। गगन-विद्ारी 
पक्षी की तरद्द उसके विचार चिन्तक-जगत के क्षितिज में उड़ान लेने लगे हैं । 
उसके विचारों का सत्य आज जगत के प्रमुख विचारकों की विचारधारा में 
अनायास अंकुरित हो रहा है । 

इस छोरे से अन्थ मं तल्स्पर्श्ों प्रकाश है ऐसे ही महापुरुष के जीवन-दइत्तों 
के आधार में रही हुई विचारधारा और उत्कांतक वाणी पर । 

लेखक भुनि जितने गूढु हैं उतनी ही यूढुता तक पहुँच भी पाये हैं । 
उन्होंने भीखनजी के विचारों का मंथन कर उसका नवनीत प्रस्तुत कर दिया 
है | गागर भ॑ सागर भरने का प्रयत्न किया है। 'आचाय सन्‍त भमीखनजी' के 
बाद यह दूसरो पुस्तक है जो इतना सुन्दर प्रकाश उनके विचारों पर डाल्ती 
है | आचाये श्री भमीखनजी को समझने में यह पुस्कः असाधारण रूप में 
सहायक हो पायेगी, ऐसी उम्मीद है । 


दिशताब्दी समारोह व्यवस्था समिति रामपु रिया 
३, पो्चंगीज चच स्ट्रीट 80% 
की व्यवस्थापक 


दिनांक ४ मा, १६६० साहित्य विभाग 


आशीवचन 


तिरापंथ द्विग्वताब्दी के अभिनन्‍्दन में साहित्य की सुन्दर 
साधना होनी चाहिए--- इस निर्णय के अनुसार जेन आगम- 
साहित्य की सजावट में हमारा साधु संघ जुट गया। मूल 
आगमों का हिन्दी अनुवाद, टिप्पणियाँ, तुलनात्मक टिप्पण, ग्राकृत- 
शब्दकोष आदि विविध प्रकार के कार्य चालू हैं। इस अक्सर पर 
'तेरापंथ का इतिद्वास!, 'तेरापंध के आचार्यों के जीवन-चरित”, 'साघु- 
साध्वियों की जीवनियाँ', आदि-आदि विषयक अनेक प्रकार के साहित्य 
का सरुजब भी हो रहा है। 


बहुत दिनों से मेरा एक चिन्तन चल रहा था कि तेराषंथ द्विन्नताब्दी 
के अवसर पर 'आचाये सन्‍त भीखन जी? के जीवन का दार्शनिक रूप 
जनता के समक्ष आना चाहिए! मैंने यह क्चिार शिष्य मुनि नथमल 
जी से कहा | उन्होंने उसी दिन से इसकी रूप-रेसा अपने मन मैं 
तैयार कर ली और कलकत्ता चातुर्मास के अन्तिम दिनों में मेरी इस 
भावना को मूर्त्तरूप देते हुए एक अन्धथ लिख डाला । 

ग्रन्थ का नाम "मिक्षु-विचार दश्न ( तेरापंथ-दर्शन ) है। इसके 

सात अध्याय हैं-- 

?-व्यक्तितत की काँकी 

२--पर्म-कान्ति फे बीज 

र--साध्य-साधन के बिविध पहलू 

४---चिन्तन के निष्कर्ष 

५---क्षीर-नीर 

६--संघ व्यवस्था 

७--अनुभूति के महान्‌ स्रोत 


[२ ] 


इन प्नातों अध्यायों में स्वामीजी के सिद्धान्तों, मन्तब्यों, विचारों 

एवं निष्कर्षों का खूब गहराई से प्रतिपादन किया गया है। लेखक की 
भाषा-शेली गम्भीर एवं दाशनिक है फिर भी स्वामीजी के विविध जीवन- 
प्रस्ंगों का तुलनात्मक चिन्तन एवं जीवन के व्यावहारिक पक्ष को जिस 
सरलता से रखा है उत्तसे भाषा की जटिल़ता य्रुगमता में प्ररिणत हो 
गई है । 

बास्तव में ही यह प्रन्थ तेराप॑थ-साहित्य में अपना महत्वपूर्ण स्थान 
रखेगा। मैं स्मकता हूँ कि ठीक मेरी भावना के अनुरूप ही यह पन्‍्य 
तैयार हुआ है । मेरा विश्वास हे कि जहाँ यह बौद्धिक लोगों की ज्ञान- 
पिवासा को शांत करेया, बढ्टाँ स्वामी जी के सिद्धान्तों को सही समझने 
में भी बहुत उपयोगी सिद्ध होगा। 

अन्त मैं, लेखक की लेखन-श्क्ति, पिन्तन-झफक्ति और मनन-श्रक्ति 
उत्तरोत्त इृद्धियत होती रहे, यह में अन्तःकरण से कामना करता हूँ । 


राजलदेसर ( राजस्थान ) | खो तुलसी 


वि० सं० २०१६ फा० कृष्ण १४ 


भूमिका 


काव्य-रचना, व्याकरण, न्यायशास्त्र, सिद्धान्त, बीज-शास्त्र, ज्योंतिष-विद्या 
में निपुण अनेक आचाये होते हैं, किन्तु चारित्र में निपुण हों बेसे आचाये 
विरले ही होते हैं* । 

आचार्य भिक्षु उन विरले आचार्यों में थे। उन्होंने चारित्र-झुद्धि को उतना 
महत्व दिया जितना देना चाहिए। ज्ञान; दशन और चारित्र तीनों की 
आप्यधना ही मुक्ति का मार्ग है। परन्तु परिस्थितिवश किसी एक को प्रधान 
आर दूसरों को गीण करने की स्थिति आ जाती है। आचाये भिशक्षु ने ऐसा 
नहीं किया। बे जीवन भर श्ञान की आराधना में निरत रहे और उनका 
चारित्रशुद्धि का घोष ज्ञान-शून्य नहीं था । 

जैन परम्परा में चारित्रिक शिथिलता का पहला सूत्रपात आये मुहस्ती के 
सगय में होता है। उसका कारण राज्याश्रय बना । 

सम्राट सम्प्रति के संकेतानुसार सब लोग साधुओं को यशथेष्ट भिक्षा देने 
लगे। भिक्षा की सुगमता देख महागिरि ने आभाये सुहस्ती से पूछा । यशथेष्ट 
उन्तर न मिलने पर उन्होंने आये सुहस्ती से सम्बन्ध विच्छेद कर लिया | 

धर्मानन्द कोसम्बी ने बौद्ध घ्म के पतन का एक कारण राज्याश्रय माना है । 
भश्रप्नण संस्कृति मं जो दोष आए. उसका मुख्य कारण, उसे राज्याश्रय मिलना 
रहा होगा। बुद्ध ने अपनी छोटी णजमींदारी छोड़कर सन्यास लिया और 
पतालिस बष तक वमेन्प्रचार का काम किया । इस काछ में मदाराजों से 
उनका सम्बन्ध क्‍्वचित्‌ ही रहा। 

८/ब्रिंचसार राजा ने बुद्ध का बड़ा सम्मान किया और उसे बेणुबन दान में 
दिया, आदि जो कथाएँ विनय-महावग्ग में हैं, वे बिल्कुल कल्पित जान पड़ती 
हैं। कारण, सुत्तपिटक में उनके लिए कोई आधार नहीं मिलता । ब्रिंबसार 


शसक्ति मुक्तावली ५०: 
कचित्काव्यकल्वाकलापकुशला: केचिच सल्लत्तणाः, 
कचित्तर्क पितकतत्व निपुणाः केजिच्च सैद्धान्तिका: । 
कचिन्निस्तुपबीजशास्तनिरता ज्योतिविंदों भूरयः, 
चारिवेक विलासवासम्भवनाः स्वल्पाः पुनः सूरयः ॥ 
*इइल्कल्प चूर्ि उ०१ 


-+-+२-- मिक्षु-विचार दशेन 


राजा उदार था और वह सब पनन्‍थों के श्रमणों से समान व्यवहार करताथा | 
इस दशा में उसने यदि बुद्ध तथा उनके संघ को अपने बेणुबन में रहने की 
अनुमति दी हो, तो इसमें कोई विशेषता नहीं* ।”” 

निशीथ सूत्र का पाठ भी शायद इसी दिल्ला की ओर संकेत करता है * | 

पंडित बेचरदासजी का मत है--दीघे तपस्वी भगवान्‌ महाबीर और 
उनके उत्तराधिकारी जम्बूस्वामी तक ही जेन मुनियों का यथोपदिष्ट आचार 
रहा, उसके बाद ही जान पड़ता है कि बुद्ध देव के अतिशय लोकप्रिय मध्यम 
मार्ग का उन पर प्रभाव पड़ने लगा | झुरू-झुरू में तो शायद जेन-घर्म के प्रसार 
की भावना से ही वे बौद्ध साधुओं जैसी आचार की छूट लेते होंगे, परन्तु 
पीछे उसका उन्हें अभ्यास हो गया। इस तरह एक सदभिप्राय से मी उक्त 
शिथिलता बढ़ती गई जो आगे चलकर चेत्यवास में परिणत हो गई? । नाथू- 
राम प्रेमी ने भी राजाओं द्वारा प्राप्त प्रतिष्ठा को चारित्र-शिथिल्ता का एक 
कारण माना है। उन्होंने लिखा है-- “यह कहना तो कठिन है कि किसी 
समय सबके सब साध आगमोपदिष्ट आचारों का पूर्ण रूप से पालन करते होगे, 
फिर भी शुरू-शुरू में दोनों ही शाखाओं के साधुभों म॑ आगमोक्त आचारों के 
पालन का अधिक से अधिक आग्रह था। परस्तु ज्यों-ज्यों समय बीतता गया+ 
साधु-संख्या बढ़ती गई और मिन्‍न-मिन्‍न आचार-विचार वाले विभिन्‍न देशों में 
फेलती गई, धनियों और राजाओं द्वारा पूजा प्रतिष्ठा पाती गई त्यों-त्यों उसमें 
शिथिछता आती गई और दोनों ही सम्प्रदार्यों में शिविलाचारी साधुओं की 
संख्या बढ़ती गईर ।? 

उक्त कारणों के अतिरिक्त और भी अनेक कारण रहे हैं जेसे:--- 

(१) दुमिक्ष 

(२) लोक-संग्रह 

(३) मन्त्र, तन्‍्त्र, शक्ति-प्रयोग आदि 





१-भारतीय संम्कृति और अहिंसा प० ६९-६६ 
२-निशी ध उद्देशक ४ : 
जे मिक्खू--१-३ राय अत्तीकरेइ, अच्चीकरेइ, 
अत्थीकरेश ४-६ रायार क्खिये, ७-६ नगरार क्खिय॑, 
१०-१२ निगमार क्खियं, १३-१५ देसार क्खिय॑, 
२६-१८ सब्वारकिखियं अत्तीकरेद, अच्चीकरेद, अत्थी करेइ 
३-जेन साहित्य और इतिहास १० ३६१ 
४-जेन साहित्य और इतिहास पृ० ३६१ 
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वीर निर्बाण ध्८२ ( विक्रम सं० ४१२ ) में चेत्यवास की स्थापना हुई । 
चारित्र-शिथिलता का प्रारम्भ पहले ही हो चुका था किन्तु उसकी एक व्यवस्थित 
स्थापना इस ६ वीं शती में हुईं। उस समय श्वेताम्बर म्रुनिगण दो भागों में 
विभक्त दो गये। (१) चेत्यवासी (२) और सुविद्वित या संबिग्न-पाक्षिक । 
हरिभद्र सूरि ने चेत्यवासियों के शिथिलचार का वर्णन “सम्बोध प्रकरण! में 
किया है १--- 

“ये कुसाधु चेत्यों और म्ठों में रहते हैं, पूजा करने का आरम्भ करते हैं, 
देव-द्रव्य का उपभोग करते हैं, जिन मन्दिर और शाल्ययें चिनवाते हैं, रज्ञ- 
विरक्षी सुगन्धित धूपवासित वस्त्र पहनते हैं, ब्रिना नाथ के बेलों के सहश 
स्त्रियों के आगे गाते हैं, आर्यिकाओं द्वारा छाए गए पदार्थ खाते हैं और तरह- 
तरह के उपकरण रखते हैं । 

“जल, फल, फूल आदि सचित्त द्वव्यों का उपभोग करते हैं, दो तीन वार 
भोजन करते और ताम्बूछ लूवंगादि भी खाते हैं। 

“ये मुहूत निकालते हैं, निमित्त बतलते हैं, भभूत भी देते हैं । ज्योनारों 
में मिष्ट आहार प्राप्त करते हैं, आहार के लिए. खुशामद करते और पूछने 
पर भी सत्य धमम नहीं बतत्यते । 

“(स्वयं भ्रष्ट होते हुए भी दूसरों से आलोचना प्रतिक्रमण कराने हैं । स्नान 
करते, तेल लगाते, टू गार करते और इच्च---फुलेल का उपयोग करते हैं। 

“अपने हीनाचारी झतक गुरुओं की दाह-भूमि पर स्तूप बनवाते हैं। 
स्त्रियों के समक्ष व्याख्यान देते हैं और स्त्रियाँ उनके गुणों के गीत गाती हैं । 

“सारी रात सोते, क्रय-विक्रय करते और प्रवचन के बहाने विकथाएँ: 
किया करते हैं । 

“चला बनाने के लिए छोटे-छोटे बच्चों को खरीदते, भोले लोगों को 
ठगते, और जिन-प्रतिमाओं को भी बेचते-खरीदते हैं । 

“उच्चाटन करते और वेद्यक; यंत्र, मन्त्र, गंडा, ताबीज आदि में कुशल 
होते हैं । 

“ये सुबिद्ित साधुओं के पास जाते हुए. श्राबकों को रोकते हैं, शाप देने 
का भय दिखाते हैं, परस्पर बिरोध रखते हैं और चेलों के लिए, एक दूसरे से 
लड़ मरते हैं। 

जो लोग इन भ्रष्ट-चरित्रों को भी मुनि मानते थे, उनको लक्ष्य करके श्री 
हरिभद्गसूरि कहते हैं--“कुछ नासमक; छोग कहते हैं कि यह भी तीथंकरों का 
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१-धर्म सागर कृत पढट्टावली ( बीरात्‌ ८८२ ) जैत्यस्पितिः 


जज प्र अन्न्‍नक 


भिक्षु-विचार वशन 


मेष है, इसे नमस्कार करना चाहिए। अहो भिक्‍कार हो इन्हें! मैं अपने 


सिर-शूछ की पुकार किसके आगे जाकर करूँ * !”! 


बोद्ध मिक्षुओं में चेत्यवास जैसी परिग्रही परम्परा का प्रारम्भ सम्राट अशोक 
के समय से होता है--यग्रपि महात्मा बुद्ध अपने लिए बनाए गए विद्वार में 


रहते थे । किन्तु अशोक से पहले मिश्षु-संत्र की जो 
नहीं रही--“'अशोक के बाद यह स्थिति बदली । 
बना। राज्याश्रय प्राप्त करने का प्रयक्ष प्रथमतः बौद़ों 
सह नहीं कहा जा सकता । यदि यह सच माना जाए 
था तो कहना पड़ेगा कि राज्याश्रप प्राप्त करने का प्रथम 
पर यह प्रइन बद्युत मह््व का नहीं है। इतना सच 


स्थिति थीं बह बाद में 
बीद-घम राज्याश्रित 
ने किया या जनों ने, 
की चन्द्रगुत्त मौगे जैन 
५ ६, 5 
प्रयक्ञ जेनों ने किया । 
४ कि अशोक के बाद 


बौद्ध और जैन दोनों ही पंथों ने राज्याअ्य प्राप्त करने का प्रयत्न किया । 
“अशोक के शिलालेखों में इसके लिए कोई भाषार नहीं मिलता कि 

अशोक को बुद्धोपासक बनाने का किसी बौद्ध साधु ने प्रवन्‍न किया । पर यह 

बात भी विशेष महत्व की नहीं है। इसमें सन्देह नहीं कि बौद्ध बनने के 


१-संबोध प्रकरण : 
चेदयमढाइवार्स पूयारंभाइ निज्चवासित्त । 


देबाइदब्वभोम॑ शिशहरसालाइकरणं शव ॥ ६१ ॥ 


वत्थाई विविदवगशाई अबदसियसदाई' भूववासाड़ । 


परिहज्जद जत्थ गशे त॑ गच्छ सूलभुगमुर्क ॥ ४६ ॥ 


अन्नत्यियवसद्दा इंब पुरओं गायंति जत्थ महिलागां । 


जत्थ. जयारमयार भयांति आल सथ॑ पदिल्ति। ४६ ॥ 


संनिहि माह्ाकम्म॑ जलफलकुसुमाह सवन्ब सब्चतं । 


निल्‍च दुतिवारं मोयशणश विगहलबंगाद संबोल ॥ ४७ ॥ 


नरयगइहहेंड जोठस निमित्ततेगित्छमंत जोगाइ | 


मिच्छत्तरायसेव नीयाण वि पाबसाहिज्ज ॥ ६३ ॥ 


मयकिजच जिशपृयापरूवयां भयधणारंं लिणदाणे । 


गिहिपुरओ . अंगाइप्बयबकदयां. घणद्वाए ॥ ६८]! 


वल्थोीवगरणपत्ताद दव्ब॑ नियनिम्सएण संगह्ििय॑ं | 


गिह्ि गेहंमि यजेसि ते किग्रियो जाण न हु मुणियों ॥ ८१ || 


गिहिपुरञो सकाय॑ करंति अग्णोगणमेव कृफ॑नि । 


सींसाइयाण कज्जे कलहविवायं उड्रेति ॥ १६२ |! 


कि बहुणा मणिएयां बालागां ते हवंति रमशिस्ना | 


दक्खाणं पुण एए विराहगा छुन्‍्नपावदहा | १६३ ॥ 


बाला वबयंति एवं वेसो तिन्यंकराण एसो थि। 


णमणिज्जो घिद्धी अहो सिरसलं कस्स पुक्करिमों | ७६ ॥ 


भूमिका 844 4 
बाद उसने अनेक विद्वार बनवाए, और ऐसी व्यवस्था की कि हजारों भिक्षुओं 
का निर्वाह सुखपूर्वक होता रहे । दन्तकथा तो यह है कि अशोक ने चोयासी 
इजार बिहार बनवाए, पर इसमें तथ्य इतना ही जान पड़ता है कि अशोक 
का अनुकरण कर उसकी प्रजा ने और आसपास के राजाओं ने हजारों विद्वार 
बनवाए. और उनकी संख्या अस्सी-नव्वे हजार तक पहुँची | 

“अशोक राजा के इस कार्य से बौद्ध-भिक्षु-संघ परिग्रहवान्‌ बना | भिक्षु 
की निजी संपत्ति तो केवल तीन चीवर और एक भिक्षा-पात्र भर थी। पर 
संघ के लिए रहने की एकाब जगह लेने की अनुमति बुद्ध-कार से ही थी । 
उस जगह पर मालिकी गहस्थ की होती थी और बही उसकी मरम्मत आदि 
कराता था| भिक्षु-संघ इस स्थानों में केबछ चातुर्मास-भर रहता और शेष 
आठ महीने प्रवास करता हुआ लोगों को उपदेश दिया करता था । चातुर्मास 
के अतिरिक्त यदि भिक्षु सघ किसी स्थान पर अधिक दिन रह जाता था, 
तो छोग उसकी टीकाटिप्यणी करने रूुगते थे । पर अश्ोक-काल के बाद यह 
परिस्थिति बिल्कुल बदछ गई । बड़े-बढ़ें विहार बन गए और उनमें मिक्षु 
स्थायी रूप से रहने लगे ' ।” 

आचार्य भिक्षु ने ( वि० १६ वीं शी में ) अपने समर को स्थिति का 
जे। चित्र खींचा है वह ( वि० ८-६ वीं शती के ) दरिभद्रसूरि से बहुत भिन्‍न 
नहीं है। वे लिखते हैं --- 
१--आज के साधु अपने लिए बनाए हुए स्थानकों मं रहते हैं * | 
२--पुस्तक, पन्‍ने, उपाश्रय को मोल लिवातें हैं? | 
३--दूसरों की निन्दा में रत रहते हैं* । 


१-भारती य संस्कृति और इतिहास पृ० ६६-६७ 
२-साध्वाचार चौपई ढाल १ गा० २ : 
आधाकर्मी थानक में रहे तो, पाड़े चारित में भेद जी । 
नशीत रे दक्षमें उद्देशे, च्यार महीना रो छेद जी।॥ 
३-साथ्वाचार चौपई दाल १ या० ७: 
पुस्तक पातर उपाश्रादिक, लिवरावे ले ले नामजी | 
आछा भूढा कहि मोल बतावे, ते करे गृहस्थ नों काम जी || 
४-साध्वाचार चौपई दाल १ गा० १७ 
परनिन्दा में राता माता, चित्त में नहीं संतोष जो । 
बोर कह्ो दु्तमां झंग में, तिश बचन में तेरे दोष जी ।। 


हार भिक्षु-विचार दशंन 


४--यहस्थ को ऐसी प्रतिज्ञा दिलाते हैं कि तू दीक्षा ले तो मेरे पास लेना, 
और किसी के पास नहीं १ । 

५-..चेलों को खरीदते हैं*। 

६--पुस्तकों का प्रतिलिखन नहीं करते । 

७--गहस्थ के साथ समाचार मेजते हैं । 

८--भर्यादा से अधिक वस्त्र रखते हैं५ | 

६---मर्यादा से अधिक सरस आह्टगर लेते हैं ६ । 


१-साध्वाचार चौपई दाल १ गा० १८-१६ : 

दिख्या ले तो मो आगे लीजे, और कने दें पाल जी । 

कुगुर एहबो सू'स करावे, ए चोढे ऊंधी चाल जी ॥ 

ए बंधा थी ममता लागे, गृहस्थ सू' भेलप घाय जी । 

नशीत रे चोये उद्देशे, ढंह क्यो जिणराय जी । 
२-साध्वाचार चौपई ढाल १ गा० २२-२४ : 

चेला करण री चलगत ऊधी, चालो बोदत चलाय मी । 

साथे लियां फिरे गृहस्थ ने, वले रोकड़ दाम दराय जी ॥ 

विवेक विकल्न ने सांग पहराए, भेलो करे भाहार जी | 

छामझी में जाय वंदावे, फिर फिर को खुंबार जौ।॥ 

अगोग ने दिख्या दोधी ते, मगवंत री आग्या बार जी । 

नशीत रो डंड मूल न मान्‍्यों, ते विटल हुवा बेकार जी ॥ 
शे-प्ताध्याचार चौपई दाल १ गा० २५ : 

विन पड़जेद्या पुस्तक रास्ते, वले जर्में जीबां रा जाल जी | 

पड़े कुथ॒आ उपज माकड, जिण बांधी भांगी पाल जी ॥ 
४-साध्वाचार चोपई ढाल १ गा० २७-२८ : 

गृहस्थ ने साथे कहे संदेसो, तो भेलो हुओ संमोग जी । 

तिणनें साधु किम सरधीजे लागो जोग ने रोग की॥ 

समाचार विबिरा सुध कट्दि कहि, सानी कर गृद्दी बुलाय जी | 

कागद लिखावे करे आमर्ना, परदाथ दिए चलाय जी ॥ 
६-साध्वाचार चौपई ढाल १ गा० ४१-४२ : 

कपड़ा में लोपी मरजादा, लांबा पेना लगाय जी। 

अधिको राखे दोयचड़ ओढे, बक्ते बोले मुंसा बाय जी ॥) 

उपगरण नें अधिका राखे, तिथ मोटो कियो अन्याय जौ । 

नशीत ने सोलमें उद्देशे, चोमासी चारित जाय ली |। 
६-साध्वाचार चौपई ढाल १ का० ३८: 

सरस भाहार ले विन मरजादा, तो बचे देही री लोथ नी । 

काचमछी प्रकाश करे जिम, कुगुरु माया थोथ जी ॥॥ 


आूमिका स्पा 


१०-जीमनवारों में गोचरी जाते हैं' | 
११--चेला-चेली बनाने के लिये आतुर हो रहे हें | इन्हें सम्प्रदाय चलाने से 
मतलब है, साधुपन से नहीं? । 
१२--साधु माँ के पास जाते हुए आवकों को ज्यों-त्यों रोकने का यत्न करते 
हैं। उनके कुटुम्त में कलह का बीज लगा देते हैं? । 
१३--आज वैराग्य घट रहा है; भेख बढ़ रहा रहा है । हाथी का भार गधों 
पर लदा हुआ है। बे थक गए हैं और उन्होंने वह भार नीचे डाल 
दिया है* | 
आचार-शिथिलता के विरुद्ध जैन-परम्परा म॑ं समय-समय पर क्रान्ति होती 
ही है। आय सुदस्ती आये महागिरि के सावधान करने पर तत्काल सम्हल 
गए.4 | चेत्यवास की परम्परा के विरुद्ध सुविहित-मार्गी साधु बराबर 
जूमते रहे । हरिभद्गरसूरि ने 'संबोध प्रकरण” की रचना कर चेत्यवासियों के 
कतंव्यों का विरोध किया । जिनवलमसूरि ने “संघपट्टक' की रचना की और 
सुविहित-मार्ग को आगे बढ़ाने का यत्न किया । जिनपतिसूरि ने संघपट्क 
पर ३ हजार इलछोक-प्रमाण टीका लिखी, जिसमें चेत्यवास का स्वरूप विस्तार 
से बताया । चेत्यवास के विरुद्ध यह अभियान सतत चालू रहा । 
विक्रम की सोलहबीं शती में लोंकाशाह ने मूर्ति पूजा के विरुद्ध एक विचार 
२-साध्जाचार चौपई इाल 2 सा० नन्‍्न्‍शर्‌ २ 
जीमणवार में बहरण जाए, आ साथां री नहीं रीत जी । 
वरज्यों आचारंग वृहत्‌ कल्प में, उत्तराषेन नसीत नी ॥ 
आलस नहीं आरा में जातां, बल्ले बेठी पांत बसेष जी। 
सरस आहार ल्यथावे भर पातर, त्यां लब्या छोडी ले भेष जी ॥ 


२-साध्बाचार चौपई ढाल ३ गा० ११ : 
चैला चेली करण रा लोभिया रे, परककंत मत बांधण सं काम रे । 
विकलों नें मूह-मू ड भेला करे रे, दिराए गृहत्थ ना रोकड़ दाम रे ॥ 


३-सापध्वाचार चौपई दाल ४५ गा० ३३८३४ : 
कई आवे सुध साथां कनें, तो मतोयां नें कहे आंम | 
थें वर्जी राखो घर रा मनुष्य नें, जावा मत दो फततांम ॥ 
कहें दशंण करवा दो मती, वले सुणवा मत दो बांण | 
डराए नें ल्‍याबो म्हां कनें, ए कुगुरु चरित पिछांश ॥॥ 
४-साव्वाचार चौपई दाल ६ गा० २८: 
बैराग घ्या ने मेष बधियो, हाथ्यां रो भार य्धां लदियों । 
शक गया बोक दियो रालो, एदवा भेषघारी पांचमें कालो ।। 
4-पृहत्कल्प चुशशि उद्देशक्त १, निशीध चूर्शि उ० ८ 


री भिष्छु-विचार दर्शन 


क्रान्ति की । लॉकाशाह की हुँटी भ॑ शिथिछाचार के भति स्पष्ट विद्रोह को 
भावना भलक रही है? । ॒ 

लोकाशाह के अनुगामी जो शिष्य बने, वे चारित्र की आराधना म॑ विशेष 
जागरूक रहे । 

बवि० स० शपर८२ में तपागच्छीप आनन्दविमल्सूरि ने चारित्र-शिथिल्ता 
को दूर करने का प्रयत्न किया। वे स्वयं उग्र-विहारी बने। उन्होंने १५४८३ 
में एक ३४ सून्रीय लेख-पत्र छिखा । उसके प्रमुख सूत्र हैं :-- 

१--विद्वार गुर को आज्ञा से किया जाए । 

२--वणिक के सिवाय दूसरों को दीक्षा न दी जाए । 

३--परीक्षा कर गुरु के पास विधिपूर्वक दीशा दी जाए | 

४--यहस्थों से बेतन दिलाकर पंडितों के पास न पढ़ा जावे । 

१---एक हजार इलोक से अधिक 'लहियोँ --प्रतिलिपि करने बालों-- से 
न लिखाया जाए* । 

आचार की शिथिलता और उसके विरुद्ध क्रान्ति--यह क्रम दिगम्बर 
परम्परा में मी चलता रहा है। भदट्ठारकों की क्रिया चेत्यवासियों से मिलती 
जुछती है। व भी उग्र-ब्िहार को छोड़ मठबासी हो गए.। एक ही स्थान में 
स्थायी रूप से रहने छगे । उददिष्ट भोजन करने छगे। लोहे का कमण्डड 
रखना, - कपड़े के जुते पहनना; सुलासन--पालकी पर चढ़ना आदि-आदि 
प्रद्ृत्तियाँ उनमें घर कर गई * | 

त्रिवर्णाचार, घम रसिक आदि ग्रन्थ रचे गए। उनमें जेन-मान्यताओं की 
निर्मम हत्या की गई है* | 


१०१६६ बोल की हंडी, शिशुद्दित शिक्षा १० १४५ 
ए-जेन साहित्य संशोधन खराड ३ अंक ४ १० ३३६ 
इ-शतपदी ( देखो जेन दितेषी माग ७ अंक ६ ) ' 
४-क) तिवर्णाचार ४-८५ 
जपोहोमस्तथा दाने स्वाध्यायः पिसृतपणम । 
जिनपूजा श्रुताख्यानं न कुर्यात्‌ तिलक॑ बिना ॥ 
(ख)-धर्म रसिक 
ब्रतच्युतास्थज्ञातीनां. दशने माषणो अ्ुते । 
सुततेडघीवातगमने, जेभणे जपमुत्सभेत ॥ ३३ ॥। 
(ग) -धम रसिक 
अन्त्यजेः खनिता क्रूपा बापी पुष्करिणी सरः। 
तेषपां नल॑ न॒ तु ग्राक्ष' स्नान पानाय च कचित ॥| ध्द्‌॥। 


भूमिका न+ ६ -- 


घट आभ्त की टीका में मद्गारक अतसागर ने लोंकाशाह के अनुयायियों 
को जी भर कौसा है और शासन देवता की पूजा का निर्षेध करने वालों को 
सार्वाक, नास्तिक कहकर समये आस्तिर्कों को सीख दी है कि वे उन्हें ताड़ना 
दें। उसमें उन्हें पाप नहीं होगा* ) 

इस भद्ठारक-पंथ की प्रतिक्रिया हुई। फलस्वरूप 'तेरहपंथ” का उदय 
हुआ | वित्नाम की सत्रहवी शती (१६८३) में पंडित बनारसीदासजी ने 
भट्टारक विरोधी मांगे की नींव डाढी | प्रारम्म में इसका नाम वाणास्मीयरे 
या बनारसी-मत जेसा रहा किस्तु आगे चल इसका नाम तेरइपंथ हो गया | 

पं» नाथरामजी प्रेमी के अनुसार यह नाम इ्वेताग्बर तेरापन्थ के उदय के 
पश्चात्‌ प्रयुक्त होने लगा है--“तेरापन्थ नाम जब प्रचलित हो गया, तन 
भद्गारकों का पुराना मांगे बीस पन्‍्य कहलाने लगा। परन्तु यह एक समस्परा 
ही है कि ये नाम कंसे पड़े और इन नामों का मूल क्या है। इनको न्युत्पत्ति 
बतलाने बाप जो कई प्रवाद प्रचलित हैं, जैसे “तरह प्रकार के चारित्र को जो 
पाले, बह-- तेरापग्थी और “हे मगवान यह तेरापन्थ है! आदि, उनमें कोई 
तथ्य माल्म नहीं होता और न उनसे असलियत पर कुछ प्रकाश ही पढ़ता है | 

“बहुत संभव है कि दंदकों (स्थानकवासियों) में से निकले हुए तेरहपंथियों 
के जेसा निन्दित बतलाने के लिए बे लोग जो भट्टारकों को अपना गुरु मानते 
थ तथा इनसे द्वष रखते थे, इसके अनुगामियों को तेरापन्थी कददने छंगे हों 
और धीरे-घीरे उनका दिया हुआ यहद्द कन्चा 'टाइटल' पक्का हो गया हो, साथ 
ही वे खय॑ इनसे बड़े बीसपन्‍्थी कहलाने लगे हों। यह अनुमान इसलिए भी 
टीक जान पड़ता है कि इधर के लगभग सौ डेठ-सो वर्ष के ही साहित्य में 
तेरहपन्थ के उल्लेख मिलते हैं, पहले के नहीं? । 

इबेताग्बर-पर म्परा में तेरापन्थ की स्थापना वि० संबत्‌ १८१७ (आषादी 
पूर्णिमा) में हुई | इसके प्रवतेक थे आचाये भिक्ष । वे संबत्‌ १८०८ में स्थान- 
कवासी सम्गदाय ( जिसका आरम्म लॉकाशाह की परम्परा में हुआ ) में दीक्षित 
हुए और १८१६ में उससे सम्बन्ध-विच्छेद कर पुथक्‌ हुए । उनको दृष्टि में 





१-पद प्राभृत-मोक्ष आरभृत टीका 

“उम्रय भ्रष्टवेदितब्या: ते लौकाः”” (पृ० ३०४) “लौंकाः पातकिनः” (पृ० ३०४) 
“लौंकास्तुनरकादौ पतन्ति” (ए० ३०६) ते पापमूतयः श्वेताम्बरामासा लोकापकारकाय 
नामानो लौका:” (ए० ३०६) “शासन देवता न पूजनीयः''*'* इत्यादि ये उत्सत्न मन्वते ते 
मिश्याध्प्टयरचार्याका नाघ्तिकास्‍्ते । यदि कदाग्रह न मुझल्ति तदा समरथरास्तिकेश 
पानदूमिः यूयलिप्तामिमुखे ताढनीयाः, तत्र पार्ष नास्ति ?? 
+-युक्ति प्रबोध १८ 
३-जैन साहित्य और इतिहास ए० ३६६-६७ : 


लि मिक्ष-विचार दशन 


उस समय बह सम्प्रदाय चारित्रिक-शिथिलता से आक्रान्त हो गया था। 
आचाये भिक्षु ने आगर्मों का अध्ययन किया; तब उन्हें लगा कि आज हमारा 
आचरण सबंथा आगमानुमो दित नहीं है और सिद्धान्त-पक्ष भी विपरीत 
है'। । उनका अन्तईन्द्र अमी प्रारम्मिक दशा में था। राजनगर € मेवाड़ ) 
के श्रावकों ने उसमें तीव्रता ला दी। आचाये रुघनाथ जी ने भिक्षु को भेजा 
था उन श्रावर्कों को समझाने के लिए ओर बे ले आये उनकी समझ को 
अपनी समझ का रूप देकर । भिक्षु की प्रतिमा पर आचाय और आवक दोनों 
की भरोसा था । 
आचाये ने सोचा राजनगर के श्रावक साधुओं के आचार को लेकर 
संदिग्ध हैं। उन्हें हर कोई नहीं समझा सकता । मिश्ष सू:म प्रतिमा का घनी 
है | वही इन्हें समझा सकता है। आचाये ने सारी बात समझा राजनगर 
चातुर्मास के लिए भिक्षु को भेजा | 
भिश्ठु केवल शास्त्रज्ञ ही नहीं थे, व्यवद्ार-पटुता भी उसकी बेजोड़ थी। 
उन्होंने आवर्कों की मानसिक स्थिति का अध्ययन किया | श्राबक निर्दोष थे। 
बे साथओं को इसीलिए बन्दना नहीं करते थे कि साधु चारित्र-शिथिल्ता का 
सेवन कर रहे हैं। आवक भिक्षु की प्रतिमा और बराग्य पर भरोसा करते थे | 
प्रतिभा का सम्बन्ध मस्तिष्क से है ओर वेराग्य का छृदय से | विश्वास हृदय से 
जुड़ता हे तभी उसका सम्बन्ध मस्तिष्क से होता हैं । भिक्ष का हृदय भी स्वच्छ 
था और मस्तिष्क भी स्वच्छ । इसलिए आबकों ने उनके परामर्श की अब- 
हेलना नहीं की और बे साधुओं को वन्दना करने लगे* | किन्तु विश्वास 
का बोक सिर पर लेना कोई कम बात नहीं है। भिक्ष उस बोक से नत 
हो गए । उनका दायित्व बढ़ गया । उन्होंने प्रत्येक आगम को दो -दो बार 
पढ़ा? । आगम की विधियों और साधु-समाज के व्यवहारों में उन्हें स्पष्ट 


१-मिन्षु यश रसायण ढाल २ दोहा ६ 
सरधा पिण साञ्री नहीं, असल नहीं आचार । 
इस विधि करे आलोचना, पिशा द्वब्य गुरु से अति प्यार ॥ 
२-मिक्तु यश रसायण दाल २ गा० १२ 
आप वरागी बुद्धिवन्त छो , आपरी परतीत | 
तिण कारण वन्दना करां, आब जगत में बदीत |! 
३-भिद्दु यश रसायण ढाल ३ दोहा ५-६ : 
ओ दूधारो खाँडढ़ो अछे, एबी मन में धार । 
दोय वार सतञ्जों समणी, बाँच्या धर अति प्यार । 
सूत्न विविध निर्णय करो, गादी मन में धार । 
सम्यक्त चारित बिहूँ नहीं, एहवो कियो विचार ॥। 





भूमिका -- १९ -- 


अन्तर दीखा और बे इस खाई को पाटने के लिए आगे बढ़े। चतुर्मांस समाप्त 
हुआ। आचाये के पास आए । परिस्थिति का संकेत आचाये तक पहुँच 
चुका था। 

भिक्ष के साथ टोकरणी, हरनाथजी, वीरभाणजी और भारीमलजी ये 
चार साधु और थे | वापस आते समय ये दो भागों में विभक्त होकर आए.। 
भिक्ष ने बीरभाणजी से कहा--“पहले पहुँच जाओ तो राजनगर की स्थिति 
की आचाये के पास चर्चा न करना। मैं ही उसे समुचित दंग से उनके सम्मुख 
उपस्थित करूगा ।” किन्तु बीरभाणजी बात को पचा नहीं सके । बे पहले पहुँचे 
और राजनगर की घटना को भी आचाये तक पहुँचा दिया। भिक्षु ने आचाये 
के पास पहुँच कर सारा घटना-चक्र बदछा हुआ पाया । उन्होंने परिस्थिति को 
संभाला । आचाये को प्रसन्‍न कर सारी स्थिति उनके सामने रखी। कोई 
सन्‍्तोषजनक समाधान नहीं भिला। भिक्षु ने उनसे सम्बन्ध-विच्छेद कर 
लिया । 

जैन-परम्परा में एक नया सम्प्रदाय जन्म लेगा--यह कब्पना न आचाये 
रुघनाथजी को थी और न स्वयं भिक्षु को भी। यह कोई गुरुत्त और 
दिष्यत्व का विवाद नहीं था* | भिक्षु के मन में रुघनाथजी को गुरु और 
स्वयं को उनका शिष्य मानने की भावना नहीं होती* तो बे दूसरा सम्प्रदाय 
खड़ा करने की बात सोचते । किन्तु बे ऐसा क्‍यों सोचते ! आचार्य रुघनाथजी 
से उन्हें बहुत स्नेह था। आचाये रुघनाथजी एक बढ़े सम्प्रदाय के मह्ान्‌ 
नेता थे। उनके उत्तराधिकारी के रूप में मिक्षु का नाम लिया जाता था । 
फिर बे क्‍यों उनसे पथक होते ! किनन्‍्त मिक्षु के मन में और कोई भावना 
नहीं थी। बे केवल चारित्र-श॒द्धि के लिए छटपटा रहे थे? । यह्दी था उनका 
ध्येय और इसीकी पूर्ति के छिए बे अपने आचाये से खेद के साथ पृथक्‌ हुए । 


२ भिनज्लु यश रसायण ढाल ४ गा० १० : 
जो थे मानो हो सत्र नी बात, 
तो ग्रेडदज म्द्वारा नाथ | 
नहिंतर ठीक लागे नहीं ।। 
२-मिन्चु यश रसायख दाल २ दोहा € ! 
प्रधारक मिक्‍्खु प्रयट, इद आपस में हेत । 
इतले कुस विरतन्त हुवो, सुणज्यों सह्‌ सचेत ।। 
३-मिक्षु यश रसायथ ढाल ४ गा० ११-१३ : 
म्हे घर छोड्यो हो आतम तारण काम | 
और नहीं परिणाम । 
तिए सूं बार बार कहूँ आपने ॥ 


के तक भिक्ष-विचार दर्शन 


जैन परम्परा में अनेक सम्प्रदाय हैं, पर उनमें तान्विक मतमेद बहुत कम 
है। अधिकांश सम्प्रदाय आनार-विषयक मान्यताओं को लेकर स्थापित हुए. 
हैं। देश, काल को परिस्थिति से उत्पन्न बिचार, आगमिक यूत्रों की व्याख्या 
में कित्‌-छचित मतभेद, राचिभेद आदि-आदि कारण ही जैन साघु-संघ को 
अनेक भागों में विमक्त किए हुए हैं। राजनगर के श्रावकों ने जो पहन 
उपस्थित किए; ने भी आचार विषयक )| उन्होंने कहा-/'बतेभान साधु उद्दिष्ट 
(साघु के निभित्त बनाया हुआ ) आहार लेते हैं, उद्दिष्ट स्थानकों में रहते हैं, 
वस्त्र-पात्र सम्बन्धी म्यदिओं का पालन नहीं करते, बिना स्ाशा जिस-तिस को 
मेड लेते हैं आदि-आंदि आचरण साधु के प्रतिकूल हैं? ।” मिक्षु मान्यता 
और आचार दोनों म॑ चुटि अनुमब कर रहे ध। उसी समप उन्हें यह प्रेरणा 
और मिली । 

बस्त-पांत्त के विषय में इ्वेलाम्मर और दिगम्बर परम्परा में मतभेद 
है किन्तु ऊद्िष्ट आदह्वार आदि के विषय मे कोई मत-मेद नहीं है । 
सेंद्वान्तिक दृष्टि से कोई भी जेन मुनि यह नहीं कह सकता कि उद्दिष्ट आहार 
लिया जा सकता है, उदिष्ट स्थानकों में रहा जा सकता है। किन्तु उस्त समय 
एक मानसिक परिवतेन अबस्य हो गया था--अमी दुष्प्रम समय है, पांचवाँ 
आरा है, कलिकाल है | इस समय साध के कठोर नियमों को नहीं निभाया जा 
सकता । इस धारणा ने सावु-संघ्र को शिथिलता की ओर मोड़ दिया? | 


आप मानों हो स्वामी सृत्रों नी बात 
छोड़ देवो पत्तपात 
इकदिन परमव लावणों !| 
पूजा प्रशंसा हा लही अनन्ती बार 
दुलभ श्रद्धा ओकार 
निरणाय करो आप एहनो || 

१मिन्नु यश रसायण दाल २ गा० ८, € : 
आधाकरमी-घानक आदेगूया, मोल लिया असिद्धि । 
उपधि बस्त्र, पात्र अधिक ही, आा पिश थे थाप कीधी ॥ 
जाय फिंवाइ जड़ो सदा, इत्यादिक अवलोक | 
म्हे बन्दना करां किण रीत से, ये तो थाप्या दोष ॥ 

“दशवेकालिक १०४; मूलाचार ६३ 

३-भिनल्नु यश रसायण दाल ४ गा० १५-१६ 
रुघनाथजी इसड़ी कहे रे, सांमल मिक्‍्ख बात | 
पूरो साधपणों नहीं पल्षे रे, दुखमराल सासख्यात ॥ 
मिक्‍्खु कहे इम माखियों रे, सूत्र आर्चारांग मांय । 
डीला मागल इम माखसी २, हिव्ा शुद्ध न चलाय || 


भूमिका “+ १३ -- 


यह एक जटिल पहेली सी लगती है कि किसे चारित्र-शुद्धि कहा जाए जो 
किसे चारित्र-शिथिल्ता ? 

क्योकि आगमिक व्याख्याओं और सूक्ष्म रहस्यों का पार पाना जरूधि- 
तरग से मी अधिक श्रम-साध्य है | 

श्--एफ आचार्य ने एक काये को शिथिलाचार माना है, दूसरे ने नहीं 
माना । एक आचाय ने एक प्रवृत्ति का खण्डन किया है, दूसरे मे उसका 
समथन किया है। दरिमद्रसूरि ने साधु को तीसरे पहर के अतिशिक्त गोचरी 
करने और बार-बार आद्वार करने को शिथिलाचार बतछाया है किन्तु आचाय 
मिश्षु ने इस अस्वीकार किया है ! 

२--भनेक आाचायों ने १४ उपकरणों से अधिक उपकरण रखना साधु 
के लिए निपिद्ध बतलाया है किन्तु आचाये भिक्षु ने इसका खण्डन किया हैः | 

३--कर आचार्यों की मान्यता रही दहैकिसाथु न छिखे और न चित्र 
क्ताएं। आचाये मिक्षु ने इसका खण्डन किया है? । 

४-- है रिभवद्रसूरि ने साध्वियों द्वारा या गया आहार लेने को शिथिला- 
चार कहा है किन्तु आचाये भिक्ष ने इसे शिथिलाचार नहीं माना । 

प--कई आचार्यों ने सावु ओं के लिए. कविता करने का निषेध बतलाया 
है, आचाये भिक्षु ने इसे सान्‍्य नहीं कियाए । 

कहीँ-कहीं रूदियों में कठोर आचार और कठोर आचार में रूदि की 
कन्पना हो जाती है | यद्यापि सामयिक विधि-निषेषों के आधार पर चारित्र की 
शुद्धि या शिथिल्ता का एकास्तिक निणेय करना कठिन हो जाता है, फिर भी 
कुछ विप्य ऐसे स्पष्ट होते हैं कि उनके आधार पर चारित्र की शुद्धि या 
शिथिलता का निणेय करने में कोई विशेष कठिनाई नहीं होती । 

आचाये भिक्षु ने चारित्रिक-शिथिलता के जो विषय प्रस्तुत किए हैं उनमें 
कुछ विषय ऐसे हैं कि जो प्रचुर मात्रा में व्यास थे और जिनके कारण तत्कालीन 
साधु-समाज को चारित्र-शिथिलता से आक्रान्त कद्दा जा सकता है, कुछ ऐसे 
हैं, जो किसी किसी साधु में मिलते होंगे। भिक्ष का दिद्या सूजक यंत्र आगम 
थे । उन्हीं के सहारे से उन्हांने शुद्धाचार-अनाचार का निणेय किया । उनका 
कट्टना था कि “आगम और जिन-आज्ञा हो मेरे लिये प्रमाण हैं। बे ही मेरे 
आधार हैं।? इनके सत्र निणेय इसी कसौटी पर कसे हुए थे और इसलिये 
अपने आपमें श॒द्ध थे । 





१-साथ्वाचार चौपई दाल १७ 
२-जिनाग्या रो चौढालियो--डउपकरण को ढाल 
३-जिनाग्या रो चोढालिया 
४-साध्वाचार चौपई ढाल ६ 


>> कल भिक्षु-विचार दर्शन 


तेरापंथ की स्थापना युग की मांग थी। आनारय भिक्षु के नेतृत्व में 
तेरह साधु एकत्रित हुए। किसी कवि ने नाम रख दिया तेरापंध*। वह 
आचाये भिक्ष तक पहुँचा । उन्होंने उसे--'हे प्रभो यह तेरापंथ' इस रूप मे 
स्वीकार किया और इसकी सैद्धान्तिक व्याख्या यह की-- 
जहाँ पांच महाव॒त--अहिंसा, सत्य, अचौये, ब्रह्म चये, अपरिग्रह; पांच 
सप्तिति--ईर्या, भाषा, एपणा, आदान-निक्षेप, उत्त्ग औौर तीनगुप्ति--मन, 
बचन, शरीर ये तेरह ( राजस्थानी में तेरा ) नियम पाछे जाते हं----बह 
तेरापंथ है? । 
आचाये मिक्ष ने १८१ बोल की व ३०६ बोल की हुडी में वतमान साथु 
समाज की आचार-शिथिलता का पूरा विवरण प्रस्तुत किया है । उस समय 
निम्न मास्यवाएँ ओर क्रिया-कत्ठात प्रचलित हो गए थे । 
१--भगवान्‌ महावीर का मेख भी वन्दीय है। 
२--इस समय शुद्ध साधुपन नहीं पाला जा सकता | 
३--बत और अव्नत को पुथकू-पुथक न मानना । 
४--मिश्र धर्म की मान्यता--एक ही क्रिया में पुण्य और पाप दोनों 
का स्वीकार । 
४-लोकिक दया और दान को लछोकोत्तर दया और दान से पुथक्‌ न 
मानना । 
६--जिस काये के लिए. मगवान्‌ महावीर की आज्ञा नहीं है बहाँ धर्म 
मानना । 
७--दोषपूण आचार की स्थापना करना । 
पू++स्थापित स्थानक में रहना ! 
६--उद्िष्ट आहार लेना । 
१-मिक्ष यश रसायण एृ० २३ $ 
साथ साथ रो गिलो करें, ते तो आप आपरो मंत । 
सुणनो रे शहर रा लोकां, ८ तेरापन्थी तंत ।॥ 
+*-मित्षु यश रसायण पृ० २३ ४ 
लोक कहै तेरापन्धी, मिक्खु संवली माते हो । 
हे प्रभु भो पन्‍थ है, और दाय न आये हो ॥ 
मन अम मिटावे हो, सो हो तेरापन्ध पाते हो । 
पंच मह्दात्रत पालतां, शुद्धि सुमति सुद्दावे हो | 
तीन गुप्त तीखी तेरे, मल आतम मारे हो। 
चित्त सं तेरा हवी चाहते हो॥ 





भूमिका सम है ले 


१०--शाघु के निमित्त खरीदी बस्तुओं का उपयोग करना | 

११--नित प्रति एक घर से भोजन लेना 

१२-- बस्न्न-पात्र का प्रतिलेखन न करना 

१३--अभिमाबकों की आज्ञा प्राप्त किए बिना ग्हस्थ को दीक्षित करना 

१७४ “मर्यादा से अधिक वस्त्र-पात्र रखना 

१५--रगह॒स्‍्थों से अपने लिए प्रतियाँ लिखवाना' । 

इन्हीं बिचारों और आचरणों की प्रतिक्रिया हुई उसी का परिणाम 
तेरापन्थ है | 

तेरापंथ का प्रारम्भ वि० १८१७ आपाढ़ी पूर्णिमा से होता है। उसी 
दिन आचाये भिक्षु ने नए सिरे से ब्रत अहण किए? | इस प्रकार उनकी 
दीक्षा के साथ दी तेरापन्थ का सहज प्रवतेन हुआ | 


महापुर्ष का अन्तःकरण परमाथ से परिपण होता हैं। वह जेसे 
अपना हित चाहता है वेंसे दूसरों का भमी। आचार्य भिक्षु को जो श्रेयोमागे 
मिला उसे उन्होंने दूसरों को भी दिखाना चाहा; पर नए के प्रति जो भावना 
होती है वही दोती है। पुराने को जो विश्वास प्राप्त होता है वह सहसा नए, 
को नहीं होता । नई स्थिति में सर्व प्रथम विरोध का सामना करना पड़ता है । 


१-१८१ बोल की हुँढी: बोल १९२६ 





+-मिक्षु यश रसायण ढाल २ दोहा १-४६ 
अल्प दिवस रे आंतरे, सिख्या सूत्र सिद्धान्त । 
तीन बुद्धि मिक्‍खु तणी, सुखदाई शोमन्त॥ 
विविध समय रस्त बांचतां, बार कियो विचार । 
अरिहन्त बचन आलोचतां, ऐ असल नहीं अशगार ।! 
या यापिता थानक आदर या, आधाकर्म्मी अजोग । 
मोल लियाँ मंंदहे रहे, नित्य पियठ लिए निरोग ॥ 
पहिलेकां विश रहे पड्या, पोध्यां रा गज्ज पेख | 
विश्य आज्ञा दौक्षा दिये, विवेक विकल विशेष ॥ 
उपधि वस्त्र पात्र अधिक, मर्य्यादा उपरंत। 
दोष थाप्रै जाण जाण ने, तिण सूं ८ नहों संत ॥ 
३-मिन्नु यश रसायण ढाल, ८ गा० शेन्ढे * 
सम्बत्‌ अठारे सतेरे समे, मु० पज्ञाज्ञ लेखे पिछाणए हो | 
आपाढ़ सुदी पुनम दिने, मु० केलवे दीज्चा कल्याण हो ।॥। 
अरिहन्त नी लेइ आगन्या, मु० पचख्या पाप अठार हो । 
सिद्ध साखे करी स्वाम जी, मु० लौधो संजम भार हो ॥। 


जन भिक्ष-विचार दशेन 


आचाबे भिक्षृ का तेरापन्थ नया था। उन्होंने जो विचार प्रस्तुत किए बे 
नए थे । 

इसलिए, उनका विरोध होने छगा। प्रतिदिन बढ़ते विरोध ने ज्वाचाय 
भिक्षु की परिकत्पना को यद्द रूप दिया--०मेरें गण में कोन साथ दोगा 
ओऔर कौन आवक-श्राविका ? मुझे आत्मा का कल्याण करना है। बूसरें लोग 
मुझे न सुनना चाहें, तो मैं अपने कल्याण भे छगू * ।” 

कव्पना को सूरत रूप मिझ और आवचाये मिन्र ने एकान्तर तप ( एक दिन 
उपवास और एक दिन आद्वार ) और बन भें आतापना छेना प्रारम्भ कर 
दिया*। हम्बे समय तक यह क्रम चत्म । एक दिन थिरपारू भौर फ्तेद्लन्द 
दोनों साधु आए। उहोंने प्राथेना कौ-- गुरुदेव |! तरस्स्या का वरदान हमें 
दें और आप जनता को प्रतिरोध दे। यह तेरामन्थ के बिकास का 
पहला स्वर था। आचाये मिक्षु ने उनकी प्रार्थना को सुना और फिर एक 
बार जनता को प्रतियोध देना शुरू किया। यह अपत्त सकल हुआ। ओगों 
ने आचाये भिक्ष को सुना । 

अन्र क्रमशः तेरापन्थ का बट-बृक्ष विस्तार पाने छगा | 

आचाये भिम्नु ने परिवर्तित स्थिति को देख ग्रस्थ-निर्माण का कांये झुझ 
किया* । 


१-मिन्तु यश रसायश ढाल २० दोहा ६-७: 
जब भिक्‍खु मन जाशियों, कर तप करू कल्याण | 
मंग नहीं दिखे चालतो, अति धन लोग अजगर ॥ 
घर छोडी मुझ गए मक्त, सनम कुण ले सोय । 
श्रावक से वलि क्राषिका, हुँवा न दीसे कोय ॥ 
*-भिन्षु यश रसायश ढाल १० दोहा ८-६ : 
एहवी करें आलोचना, एकल्तर अवधार | 
आतापन बलि आदरो, सनन्‍वा साथ सार ॥ 
चौपिदार उपवास चित्त, उपधि शझही सहु तंतत । 
आतापन लेवन मर, तप कर तन तावंत ।॥ 
इ-सिक्ल यश रलायश दाल १० गाज ६-७ ? 
थे बुद्धिवान थारी थिर बुद्धि मलों, उत्पक्तिया अधिकाय हो। 
समकावोी बद्रू जीव सेणा भणी, निर्मल बतादी न्याय हो ॥ 
तपस्या कर महे आत्म तारणी, अधिक पहोंच नहीं और हो | 
आप तरों थे तारो अपरने, जाको बुद्धि नो जोर हो ॥| ७॥ 
४-“मिज्ञष यश रसायश ढाल १० गा० १० : 
प्रगट मबाड़ में पूज्य पधारिया, युक्ति आचारनी जोड़ हो। 
अनुकम्पा देया दान र ऊपर, जोड़ां करी धर कोड हो ॥॥ 


भूमिका हु 24% 22 


साध-साध्दी, ्रावक-शआविका चारों तीथ तेरापन्थ को आधार मानकर 
चलने लगे । सारा काय स्थिर भाव में परिणत हुआ तब आचाय॑ भिक्ष ने 
बि> १८३२ मे सप-व्यवस्था की ओर ध्यान दिया और और पहला लेख-पत्र 
लिखा। इस प्रकार आचार-गुद्धि के अभियान की दृष्टि से तेरापन्थ का 
उदय वि० १८६१७ में हुआ। प्रचार की दृष्टि से उसका उदय मुनि-युगल की 
प्राथंना के साथ-साथ हुआ । उसका विस्तार ग्रन्थ-निर्माण के साथ-साथ 
हुआ और उसका संगठित रूप लेस्ब-पत्र के साथ वि० १८३२ में हुआ। 

“साधन थीज है और साध्य दृक्ष, इसलिए जो सम्बन्ध बीज और चृक्ष में 
है, वही सम्बन्ध साधन और साध्य में है" |” महात्मा गाँधी के इस विचार 
का उद्गम बहुत प्राचीन हो सकता है; किन्तु इसके विज्ञाल-प्रवाइ आचाय 
मिक्षु हैं । 

आचार्य भिक्ष रहस्यमय पुरुष हैं । अनेक लोगों की शरणा है कि उन्होंने 
बेसा कहा है, जो पहले कमभो नहीं कह्ठा गया । उनके विचारों में विश्वास न 
स्खने बाले कहते हैं--उन्होंने ऐसी मिष्या धारणाएँ फेलाई हैं जो सच्न धर्मो से 
निराली हैं। उनके विचारों में विश्वास रखने वाले कहते हैं--उन्हों ने वह 
भालोक दिया है; जो धर्म का बास्तविक रूप है। इसमें कोई समन्देह नहीं 
कि बे अलौकिक पुरुष हैं। उनका तत्व-शान और उनकी व्याख्याएँ 
अलौकिक हैं। लौकिक-पुरुष साध्य की ओर जितना ध्यान देते हैं, उतना 
साधन की ओर नहीं देते। धर्म इसलिए अलौकिक है कि उसमें साधन का 
उतना ही महस्व है, जितना कि साध्य का। आचाये मिक्ष ने यह सत्र प्रस्तुत 
किया---“अहिंसा के साधन उसके अनुकूल हों तभी उसकी आराधना की 
जा सकती है, अन्यथा वह हिंसा में परिणत हो जाती है ।” 

इस सूत्र ने लोगों को कुछ चोंकाया। किन्तु इसकी ब्याख्या ने तो जन- 
मानस को आन्दोलित ही कर दिया। आचाय मिश्नु ने कहा-- 

१--कई लोग कद्दते है--''जीवों को मारे बिना धम नहीं होता | यदि 
मन के परिणाम अच्छे हों तो जीवों को मारने का पाप नहीं लगता । 
जानबूक कर जीवों को मारने बाले के मन का परिणाम अच्छा केसे हो 
सकता है* ! 
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१-हिन्द स्वराज्य पृ० २२० 

२-अताब्रत ढाल १५ गाए ३४-३८ : हे ्श 
केई कहें जीवां नें मार॒यां विना, धर्म न हुवे तांम हो। 
लौद मार्‌या रो पाप लागें नहीं, चोखा चाहीजें निज परिणांम हो ॥ 





डी 258 मिक्षु-विचार दुर्शन 


जा 


२--जहाँ दया है वहाँ 'जीव-बच किए बिना धर्म नहीं होता! यह सिद्धान्त 
मान्य नहीं हो सकता | 

३--जीव-वध द्वोता है वह जीवन की दुब्लता है किन्तु उसे धमम का रूप 
देना कि 'हिंसा किए बिना धर्म नहीं होता नितान्‍्त दोषपूण है । 

४--एक जीव को मार फर दूसरे जीव की रक्षा करना धरम नहीं है। 
धर्म यह है कि अपर्मी को समभा-बुझा कर धर्मी बनाया जाए । 

४--जीवोँ को सार कर जोबों का पोषण करना त्टीकिक-सार्ग हैं। उसमे 
जं। धर्म बताते हैं बे पूरं मूद और अशानी हैं* । 

६---कई लोग कद्दते हैं---' “दया त्यकर जीवों को मारने में घर्म और पाप 
दोनों होते हैं? |” किन्तु पाप करने से धम्म नहीं होता और घर्म करने से पाप 
नहीं होता। एक करणी में दोनों नहीं हो सकतर । 

७--पाप और घम की करणी भिन्‍न-भिन्‍न हे । 


"डे >०> 3 जम सजजन>«क कनीओन मेरे? नव पलक कर ३२5४ ६० डक | हन्‍नू++गो, के - आओ "रू. 5 “के 


केई कहें जीव मारयां बिना, मिश्र न हुवें के ताम हो। 
पिण जीब भारण री सानी करे, ले के परिणामों रो नांभ हो ॥ 
केई धर्म ने मिश्र करवा मगी, छे काय रो करे घममांण हो। 
हिणरा चोखा परिणाम किंहा यकी/ पर जीवां रा हटे छे फ्रंग हो ॥| 
कोई जीव खबाबे ले तेहना, चोखा कहें छे परिणाम हो। 
कहें धर्म ने मित्र हुवे नहीं, जीव खबाया विज तांम हो॥ 
जौब खांश रा परिणांम छे अति बुरा, खबाजश रा पिश खोटा १रिर्णाम हो । 
यू हो मोला ने नहाखेंमरम में, ले ले परिणांमां रा नांम हो॥ 
२-अणकम्पा ढाल ६ गा० ५: 
चोर हिंसक ने कुशी लिया, याँरे तांईरे दीधो साथां उपदेश । 
त्थांने सावथ रा निरतध कियां, एहबों छे रे जिण दया धर्म रेस || 
+२-अखुरुम्पा ढाल € गा० २९: 
लौर्वा ने मार जीबां न पोषे, ते तो मारग संसार नो जांखो जी । 
तिण मांडी साथु धर्म बतावे, पूरा छे मूढ़ अयांशों नी ।॥ 
३-निनन्‍्हव चौपई दाल ३ दृहा २४ 
कहें दया आंण ने जीव मारीयां, हिवें छे धर्म नें पाप । 
८ करम उर्दे पंथ काढ़ीयो, मंगवंत वचन ठयाप | 
४-निन्‍्द्रव चौपई दाल ३ दोहा ३ : 
पाप कियां धम न नीपजे, घर्म मी पाप न होय। 
शक करणी में दोय न नीपजें, ए संका म आंशों कोय 
इजताबत ढाल ११ गा० ३२ : 
मुन में पाप धर्म दोनूं कद्दि २, घर्णा लोकां नें बिगोयारे । 
ते सिर सिषणी पोत्तांरा हुँता, त्यांनें तो नाबक बोया रे ॥ 


भूमिका + बह 


८-- अग्मत का सेवन करना; कराना और अख्जत-सेयन का अनुमोदन 


करना पाप है" | 

६--ब्रत का सेवन करना, कराना और ब्रत-सेवन का अनुमोदन करना 
भ्रम है । 

१० -शम्यग्‌-दृष्टि लौकिक और लोकोत्तर मांगे को भिन्‍न-मिन्‍्न 
मानता है? | 


ह१.-- धर्म त्याग में है, भोग में नहीं | 

१२-- धर्म दृदय-परिवतन में है, बलाल्कार में नहीं । 

१३--असंयात के जीने की इच्छा करना राग है। 

१४---उसके मरने की इच्छा करना द्वेष है । 

१५---- उसके संयति होने की दच्छा करना धर्म है। 

ये सिद्धान्त नए नहीं थे। आचार्य भिक्षु ने कभी नहीं कहा कि मैंने 
कोई नया माग देहा है। उन्होंने यही कहा--“भैने भगवान्‌ महावीर की 
बाणी को जनता के सम्मुख यथार्थ रूप में प्रस्तुत करने का प्रयक्ञ किया है । 
यह बहुत बड़ा सत्य है। दुनियाँ में नया तत्त्व कोई है भी नहीं | जो है वह 
पुराना है, बहुत पुराना है। नये का अथ्थ है पुराने को प्रकाश में व्यना । 
मो आलोक बनकर पुराने को प्रकाशित करता है वही नव-निर्माता है | संसार 
के जितने भी नव-निर्माता हुए हैं उन्होंने यही किया हे--आछोक बनकर 
प्राचीन को नवीन बनाया है। मद्ात्मा गाँधी ने अपने अह्िंसक प्रयोगों के 
सम्बन्ध में लिखा है--“'मैं कोई नया सत्य प्रदर्शित नहीं करता । मैं बहुत से 
पुराने सत्यों पर नया प्रकाश डालने का दावा अवश्य करता हूँ?। मैंने 
पहला मौलिक सत्याग्रद्दी होने का दावा कभी नहीं किया। जिसका मैंने दावा 
किया है वह है उस सिद्धान्त का छऊगभग सावेभीम पेमाने पर उपयोग ।” 

पुराना सत्य जब नया बनकर आता है तन्न विभिन्‍न प्रकार की प्रतिक्रियाएँ 
होतो हैं। आचाये मिक्षु ने जिस सत्य को प्रकाशित किया वह नया नहीं है, 


-निन्‍्हव चौयई दाल २ गा० ५ : 
इविश्त सेवोीयां सेवायां मलो जाणीयां, तीनॉई करणां पाप हो | 
एहबों सगवंत वचन उथाप नें, कीधों छे मिश्र री थाप हो ॥ 
+-अग्ुकम्पा दाल ११ गा० ५०: 
कही कही ने कितरोएक कहूँ, संसार तथा उपकार अनेक । 
ग्यान दर्शन चारित ने तप बिना, मोझ्ष तयो ठपकार नहीँ ले एक ॥ 
वेन्यंग इ छिया, माग १, पृ०४६७ 
डं-यंग इ छिया, साग 3, पए० ३६७ 
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प्राचीन आचार्यों ने इसे प्रकाशित किया है। किन्तु यह नया इसलिए लगता है 
कि आचाये भिक्षु ने इसे जिस व्यवस्थित रूप से संद्धान्तिक रूप दिया है, उस 
रूप मे अन्य आचार्यों ने सैद्धान्तिक रूप नहीं दिया। यह स्पष्ट शब्दों मे 
कहा जा सकता है कि किसी भी एक आचाय नेये सारी बाते नहीं कहीं । 
विकीणे रूप में देखें तो आचाये धर्मदासगणी ने लिग्वा है--- 

“ज्ञो तप और नियम में सुस्थित हैं उनका जीना भी अच्छा है और मरना 
भी अच्छा है। बे जीवित गहकर गुर्णों का अजन करते हैं और मरकर सुगति 
को प्रास होते हैं। |” 

“जो पाप-कर्म करने वाले हैं, उनका जीना भी अच्छा नहीं है और मरना 
भी अच्छा नहीं है। बे जीवित रहकर पेर की बृद्धि करते हैं और मरकर 
अन्धकार में जा गिरते हैं* |” 

आचाये जिनसेन ने लिखा है--. 

“अथ और काम से सुख नहीं होता, क्योंकि वे समार को बढ़ाने वाले 
हैं। नो धरम सावध् की उत्पत्ति करता है; उस घम से भी सुख नहीं होता । 
प्रधान सुख उससे होता है, जो निःसावद्य घमे है? ।” 

कुछ व्यक्ति कहते हैं - आचाये मिक्ष ने धम को लछोकिक और लोकोत्तर 
के भेददों में विभक्त कर जीवन के टुकड़े कर डाले । इस आरोप को हम अस्वी- 
कार नहीं करते और साथ-साथ हम यह भी स्वीकार किए बिना भी नहीं रह 
सकते कि जीवन को टुकड़ों में बाँटे बिना कोई रह भी नहीं सकता। भगवान्‌ 
मद्दावीर ने निश्षेप-व्यवध्था में घम को लछौकिक-लौकोत्तर भागों में विभक्त 
किया है । हि 

महात्मा बुद्ध ने कद्ठा--- 

'पमक्षुओ, ये दो दान हैं ।” 

ध्कोन से दो १” 
१-उपदेश माला श्लोक ४४३ ! 

तंवनियमसुद्धियाणं, कछाणं जीविश्म॑ यि मरणं पि । 
लोवंत55ञ्जति गुणा, मयाइवि पृण सुग्गइ जंति॥ 
र-वह्टों ए्लोंक ८४४ : 
अद्दियं मरगां व अद्विझ जीवियं पावकस्मकारौर 
तमसम्मि परढंति मया, वेर॑ बहदढंति जीव॑ंता ॥ 
“महापुराणे र्तरपुराण ५४१ पव पृ० २६ 
ने ताबदथ कामामभ्यां, छुख ससार बधनात्त | 
नामुकादाय मे धर्माद्‌ यस्मात्‌ सावध सम्मवः || १० 
निःस्तावद्यो स्तिधमोंक, स्ततः सुखमनुत्तमस्‌ | 
इत्युदरकों वितरकोत्य विरक्तसध्यामक्ततः | ११ 
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“मऔतिक-दान तथा-घर्म दान ।? “मिक्षओ, ये दो दान हैं। मिक्षुओ, 
इन दोनों दानों में घम-दान श्रेष्ठ है? ।! 

“भिक्षओ, ये दो संविभाग (वितरण) हैं |”? 

“कौन से दो ?” 

“भौतिक-संबिभाग तथा धार्मिक-संविभाग ।” “मिक्षुओ, ये दो संविभाग 
हैं । मिक्षुओ, इन दोनों संविभागों में घामिक संविभाग श्रेष्ठ है? ।” 

“पंभश्ओ ये दो सुख हैं ।” 

धकौन से दो ?? 

“लौकिक-सुख तथालोकोत्तर-सुख ।” “भिक्षओ, ये दो सुख हैं । भिक्षओ, 
इन दोनों सुख्ों में लोकोत्तर-सुख श्रेष्ठ है ।” 

#॑मिक्षओ, ये दो सुख हैं ।”” 

“कौन से दो १” 

“पसाश्रव-सुख तथा अनाश्रव-सुख |” 

“मिक्षुओ, ये दो सुख हैं।” “मिक्षओ, इन दोनों सुखों में अनालव- 
सुब श्रेष्ठ है |” 

“पमक्षओ, ये दो सुख हैं |” 

“कौन से दो ९” 

“भौतिक-सुख तथा अभौतिक-सुख ।” 

“प्रिक्षुओ, ये दो सुख हैं ।” “भिक्षओ, इन दोनों सु्खों में अभौतिक- 
सुख श्रेष्ठ हैँ? |! 

आचाये घर्मदासगणी का अभिमत है--““तीथकर भगवान्‌ बलातू हाथ 
पकड़कर किसी को द्वित में प्रवृत्त और अहित से निवृत्त नहीं करते* । बे 
उपदेश देते हैं। उत्पय पर चलने से होने वाले परिणार्मों का ज्ञान देते हैं । 
उसे जो सुनता है वह मनुष्यों का नहीं, देवताओं का भी स्वामी होता है" ।” 
आचाय॑ भिक्षु ने जो कह्य, वह उनके पश्चात्‌ मी कहा गया है। महात्मा 


१-अंग्रत्तर--निकाय प्रथम भाग पृ० €्‌४ 
३-अंगुत्तर--निकाय प्रथम माग प्र० €५ 
३-अंगुत्तर--निकाय प्रथम माग प्रू० ८५ 
४-उपदेशमाला श्लोक ४ ४४८ 
अरिहंता मगवंतो, अहियं व हिय॑ व न थि इइं किचि | 
वारंति कारविंति य, घित्तूथ जया बला हत्थे ॥ 
६-उपदेशमाला श्लोक : ४४६ 
उबएसं पुण त॑ दिति, जेण चरिएण कित्ति निलयायां । 
देवाय वि हुंति पहू, किमंग पृण मणुअमित्ताणं ॥ 
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गाँधी ने अ्दिसा के ऐसे अनेक तथ्यों को प्रकाशित किया है, जिनका आचाय 
भिक्ष के अभिमत से गहरा सम्बन्ध है । उन्होंने लिस्वा है- 

१-यह यथाये है कि मैने भावना को प्राधान्य दिया है। किन्तु अकेली 
भावना से अिसा सिद्ध नहीं हो सकती । यह सच है # अहिंसा की परीक्षा 
अन्त में भावना से होती है। किन्तु यह भी उतना दी सच है कि कोरी 
भावना से ही अहिंसा न मानी जाएगी। भावना का माप भी कार्य पर से ही 
निकालमा पड़ता है। और जहाँ स्वार्थ के वश होकर सा की गई है, वहाँ 
भावना चाहे कितनी ही ऊंची क्‍्योंन हो, तो भी स्वाथमंय हिंसा तो हिसा 
ही रहेगी। इससे उल्टे जो आदमी मन में बेर-भाव रखता है किन्तु लाचारी 
से उसे काम में नहीं छा सकता, उसे बरी के प्रति अध्सिक नहीं कहा जा 
सकता । क्योंकि उसकी भावना में बेर छिपा हुआ है । इसलिए अहिंसा का 
माप निकालने में भावना और कार दोनों की परीक्षा करनी होती है? ।” 

२-थर्म संयम में है, स्वच्छन्दता में नहीं। जो मनुप्य शास्त्र को दी 
हुई छूट से छाभ नहीं उठाता वह धन्यवाद का पात्र हैं। संयम की कोई मर्यादा 
नहीं । 

संयम का स्वागत दुनियाँ के तमाम शास्त्र करते हैं | स्वच्छन्दता के विषय 
में शास्त्रों में भारी मतमेद है। समकोण सब जगह एक ही प्रकार का होता है| 
दूसरे कोण अगणित हैं। अहिंसा और सत्यये सब्र धर्मों के समकोण हैं । जो 
आचार इस कसौटी पर न उतरे वह त्याज्य है। इसमे किसी को इझांका करने 
की आवश्यकता नहीं । अधरे आचार की इजाजत चाहे हो । अ््विसा-धर्म का 
पालन करने वाला निरन्तर ज्ञागरक रहकर अपने द्वदय-बल की बढ़ाने और 
प्राप्त छूटों के क्षेत्र को संकुचित करता जाए। भोग हरगिज धर्म नहीं । संसार 
का शानमय त्याग ही मोक्ष-प्राप्ति है | 

३-लेकिन उससे यह अथ नहीं निकाल सकते कि गीता जी में हिंसा 
का ही प्रतिपादन किया गया है। यह अथ निकालना उतना ही अनुचित है 
जितना यद्ट कहना कि शरीर-व्यापार के लिए कुछ हिंसा अनिवार्य है और इस- 
लिए हिंसा ही धम है । सृक्ष्मदर्शी इस हिंसामय शरीर से अशरीरी होने का 
भर्थात्‌ मोक्ष का ही घम सिखाता है? । 

४- जिसे भय लगता है, जो संग्रह करता है, जो विधय में रत है, वह 











१-अइिसा प्रथम माय पृ० ११६ 
२-अद्िसा प्रथम माय पृ० ३२ 
है हित प्रथम माय पू० ४१-४२ 
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अवश्य ही ह्िंतामय युद्ध करेगा | लेकिन उसका बह धर्म नहीं है | थम तो एक 
ही है। अहिंसा के मानी हैं मोक्ष और मोश्व सत्यनारायण का साक्षात्कार है* | 

४--सिद्धान्त को दुंउने में कोई मुश्किल नहीं होती है। उसका केवल 
अमल करने मे ही सभो मुश्किल आ पड़ती हैं। इसलिए सिद्धान्त तो इस विषय 
में पूण हैं| उनका अमल करने वाले हम मनुष्य अपूर्ण हैं। अपूण के द्वारा पूण 
का अमछ होना अदक्य होने के कारण, प्रतिक्षण सिद्धान्त के उल्लंघन की नई 
मर्यादा ठीक करनी पड़ती है। इससे हिन्दू-शास्त्र में कह दिया गया है कि 
यज्ञाथ की हुई हिंसा, हिंसा नहीं हाती । यह अपूण सत्य है | हिंसा तो सभी 
समय हिंसा ही रहेगी ओर हिसा-मात्र पाप है । किन्तु जो हिंसा अनिवाय हो 
पड़ती है उसे व्यवद्दार-शास्त्र पाप नहीं मानता । इसलिए यथा की गई हिंसा 
का व्यवद्वार झास्त्र अनुमोदन करता है और उसे शुद्ध पुण्य-कर्म मानता है* | 

६--लेकिन जिस प्रकार लौकिक राजा के कानून म॑ अपराधी अशान के 
कारण दण्ड से बचता नहीं है, वह्दी हाल अलौकिक राजा के नियर्मों का 
भी है? । 

७--मैं छोटे से छोटे सजीव प्राणी को मासने के उतना ही बिरूद्ध हूँ, 
जितना लड़ाई के | किन्तु में निरन्तर ऐसे जीयों के प्राण इस आशा में लिए चला 
जाता हूँ कि किसी दिन मुझमें यह योग्यता आ जाएगी कि मुभ्के यह हत्या न 
करनी पड़े । यह सब्र होते रहने पर भी अहद्विंसा का हिमायती होने का मेरा दावा 
सही होने के लिए, यह परमावश्यक है कि मैं इसके लिए सचमुच में जी-जान से 
और अबिगम प्रयक्ष करता रहूँ । मोक्ष अथवा सशरीरी अस्तित्व को आवश्य- 
कता से मुक्ति की कल्पना का आधार है संपूर्णता को पहुँचें हुए पूण अद्विंसक 
स्त्री-पुरुषों की आवश्यकता । सम्पत्ति-मात्र के कारण कुछ न कुछ हिंसा करनी 
पड़ती है| शरीर रूपी सम्पत्ति की रक्षा के लिए. भी चादे जितनी थोड़ी, किन्तु 
हिंसा करनी ही पढ़ती है? । 

श्रद्धा के आलोक में जो सत्य उपलब्ध होता है, वह बुद्धि या त्-बाद के 
आलोक में नहीं होता । मद्दात्मा गाँधी के पास श्रद्धा का अमित बल था। वे 
ईइबर के प्रति अत्यन्त श्रद्ाशील थे । उनका ईइवर था सत्य। आचार्य भिक्षु 
भी भगवान्‌ के प्रति श्रद्धा ये। उनका भगवान्‌ था संयम । 
जो सत्य है वही सयम है और जो संयम है वह्दी सत्य है। 


१-अदिसा प्रथम माय ए० ४२ 
“अहिंसा प्रथम माग पृ० ५३ 
३-अद्दिसा प्रथम माय प्ृ० ६१ 
““अई्िसा प्रधम माग पृ८ हू८ 
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भगवान महावीर की भाषा भें--““जो सम्यक है वही मौन है और जो मौन 
'है वही सम्यक है* ।”” भगवान महावीर संयम के प्रतोक थे । उन्होंने वही 
कार्य करने की आज्ञा दी जिसमें संयम था । उनकी आशा ओर संयम में कोई 
भेद नहीं है। उनकी आज्ञा है वही संयम है और जो संयम है वही उनकी 
भाज्ञा है। 

घमेंदासगणी ने छिखा है कि भगवान की आशा से ही चारित्र की 
आराधना की जाती है। उसका भंग करने पर क्‍या मग्न नहीं होता ! जो आज्ञा 
का अतिक्रमण करता है वह शेष काये किसकी आज्ञा से करेगा ! 


आचाये भिक्षु ने आज्ञा को व्यावद्वारिक रूप दिया। उनके संगठन का 
केन्द्र-चिन्दु आशा है। उनकी भाषा में आज्ञा की आराधना संयम की आरा- 
धना है और उसकी विराधना संयम को विराघना है। उनका संगठन विश्व के 
सभी संगठनों से शक्तिशाली है | उसका झक्ति-लोत है आचार । आचाये भिक्ष 
के शब्दों में मगवान्‌ महावीर की आज्ञा का सार है--आचार | आचार झुद्ध 
होता है तो विचार स्वयं झुद्ध हो जाते हैं। विचारों में आग्रह या अपविन्नता 
तभी आती है, जत्र आचार शुद्ध नहीं होता । ““आचारवान्‌ से मिलो, अनाचारी 
से दूर रहो आचार भिक्ष के इस घोष ने संगठन को सुदृढ़ बना दिया। 
“अ्रद्धा या मान्यता मिले तो साथ रहो, जिनसे वह न मिले, उन्हें साथ रखकर 
संगठन को दुबेछ मत बनाओ ?---आचाये भिक्षु के इस सूत्र ने संगठन को 
प्राणबानू बना दिया। एक ध्येय, एक विचार, एक आचार और एक आचाय- 
यह है संक्षेप भें उनके संगठन का आन्तरिक स्वरूप। आचार्य भिक्षु ने इसकी 
सदा याद दिलाई कि : 

१--साधुओं का साध्य है आत्म-मुक्ति अर्थात्‌ पूर्ण पवित्रता की उपलब्धि | 

२--उनकी साधना है अहिंसा, को स्वयं पवित्र है | 

३--उसका साधन है आत्मानुशासन) जो स्वयं पचित्र है। 


यह साध्य, साधना और साधन की पविन्नता साधु-समाज का नेसर्गिक रूप 
है। इसमें कोई बाघा उत्पन्न न हो इसलिए आचाये भिक्षु ने एक संगठन का 
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१-आचाराह्ु ६ : ३ 

ज॑ सम्मंति पासद तं॑ मोण ति पासहा, ते मोण॑ति पासहा सं सस्म॑ति पासद्ा 
२-उपदेशमाला श्लोक ५०५ 

आगाए जिचय करण, तब्मंगे जाग कि न मग्गंति १ । 

आणं व अइक्‍्कंतो, ,कस्साएसस कुणद सेसं १ ॥ ५०६ ॥ 


भूमिका हल बे २+न 


सूत्रपात किया । चारित्र विज्वद्ध रहे, साधु, शिष्यों के छोलप न बने और परस्पर 
प्रगाढ़ प्रेम रहे--यही है उनकी संघ-व्यवस्था का उद्देश्य' । 

संगठन अच्छा भी होता है और बुरा मी । शक्ति का खोद होने के कारण 
वह अच्छा होता है। उससे साधना की गति अबाघ नहीं रइती, इसलिए वह 
बुरा भी होता है। साधना कुण्ठित वहाँ होती है, जहाँ अनुशासन आरोपित 
होता है | आत्मानुशासन से चलने वाला संगठन साधना में कुण्ठा नहीं लाता । 

आचार्य मिक्षु का संगठन केवल शाक्ति-प्राप्ति के लिए नहीं हे। यह 
भआाचार-शद्धि के लिए है। आचाये भिक्षु की दृष्टि में आचार की भित्ति पर 
अवस्थित संगठन का महत्त्व है। उससे विहीन संगठन का धार्मिक मूल्य 
नहीं है । 

आचाय भिक्षु के अनेक रूप हैं | उनमें उनके दो रूप बहुत ही स्पष्ट और 
प्रभावशाली हैं : 

१--बिचार और चारित्र-शद्धि के प्रवतेक 

२--संघ-व्यवस्थापक 

प्रस्तुत ग्रन्थ में इन्हीं दो रूपों की स्पष्ट-अस्पष्ट रेखाएं. हैं। इस कार्य में मुनि 
मिलापचन्दजी,  सुमेरमछजी, हीरालालजी, भीचन्दजणी और दुलहराचजी 
सहयोगी रहे हैं | मैंने केबल लिखा और दोष काये उन्हीं का है। आचायेभी 
बुलू्सी की प्रेरणा या आशीर्वाद ही नहीं, उनके अन्तःकरण की कामना भी मुक्के 
आलोकित कर रही थी। तेरापन्थ-द्विशताब्दी-समारोह पर उसके प्रवतेक का 
परम यशस्वी और तेजस्वी रूप रेखाह्लित हो, यह आचायेश्री की तीत्र मनो- 
भायना थी। यह भेरा सौभाग्य है कि उसकी सफलता का निमित्त बनने का श्रेय 
मुझे दिया। आचायेभी की भावना और मेरे शब्दों से निर्मित आचाये मिक्षु 
की जीवन-रेखाएँ पथ्चिकों के लिए प्रकाश-स्तम्म बने । 


२०१६ झुर शी्ष वदि ३ 
श्री रामपुर मुनि नथमछ 
( रामपुरिया कांटन मिल ) 


शनिनवनतए तर अनबन +-०+ ० अट>ज-ण- “४०+-०-+-->--- >-.>-.. न 


१-लिखत १८३२ प्‌ जी 


विषय-सूची 


अथ्याय-१ व्यक्तित्व की र्ाँकी 


समय की सूक 

अद्धा और बुद्धि का समन्वय 
रूढ़िवाद पर प्रद्दार 
अन्ध विश्वास का मर्मोंद्घाटन 
अदम्प उत्साह 

स्वतन्त्र चिन्तन 

मोह के उस पार 

विश्वास विफल नहीं दोता 
आहोचना 

जागरण 

आचार-निष्ठा 

व्यक्तिगत आलोचना से दूर 
सिद्धान्त और आचरण की एकता 
अकिदश्वन की महिमा 

जहाँ बुराई-मलाई बनती है । 
क्षमा की सरिता में 
सत्य का खोजी 

क्नो मन को पढ़ सके 
व्यवद्ार-कोदाल 
२० चमत्कार को नमस्कार 
२१ विवाद का अन्त 
२२ जिसे अपने पर भरोसा है 
२३ पृरुषाथ की गाथा 
अध्याय-२ प्रतिष्वनी 

१ धर्म क्रान्ति के बीज 

२ खाधना के पथ पर 

३ चिन्तन की धारा 


# की 6 # ## «९ ७ 0 ४७ 


अकी. जे. छ >> 
«छू छा ५६ + 6 


जॉफकरि के. >> ही की 
7? हूं छ हा छे 


१-१६ 


ह7 ह] #॥ &छ & # व :& बइ #% ४७ 


२०-७६ 


२२ 
र्‌ष्ड 


१ 


७ /77॥ 6 # # «< 


मैसर्गिक प्रतिमा 
हेतुबाद के पथ पर 
भ्रद्धावाद के पथ पर 
भ्र्म का व्यापक स्वरूप 
आग्रह से दूर 

कुशल पारखी 

क्रान्त वाणी 


अध्याय-३ साध्य-साधन के विविध पहलू 


५ 
२ 
। 
डे 
है. 
दर 
७ 


जीवन और मृत्यु 
आत्मौपम्य 

संसार और मोक्ष 
बल-प्रयोग 
हृदय-परिवतेन 
साध्य-साधन के बाद 
घन से घम नहीं 


अध्याय-४ मोक्ष धर्म का विश्वुद्ध रूप 


॥ 6 #0 >& «६ “था 0 ७ 


चिन्तन के निष्कष 
मिश्र धर्म 

घम की अविभक्तता 
अपना अपना दृष्टिकोण 
घमं और पुण्य 

प्रवृत्ति और निवृत्ति 
द्‌या 

दान 


अध्याय-५ क्षीर-नीर 


१ 
र्‌ 


सम्यक्‌ दृष्टिकोण 
अहिंसा का ध्येय 


अध्याय दूं संघ-व्यवस्था 


१ 
र्‌ 
रे 


मार्ग कब्न तक चलेगा ! 
धर्म-शासन 
मर्यादा क्‍यों ! 


रद्द 
श्प् 
ड़ 
३2७ 

३३६ 

डर 
डर 


४७-६६ 
७ 
१ 
जज 
१६ 
६ 
प्र्य्य 
धरे 

६७-६४ 
६७ 
द््प्य 

१ 
७२ 
७० 
ष्प 
प्प्६्‌ 
& ० 


६५-११३ 
६४ 

१७०४ 
११४-१५३ 
१४४ 
श्श्ड 

श्श्ड 


२७ 
२१ 


मर्यादा क्‍या ! 

मर्यादा का मूल्य 

मर्यादा की पुष्ठ भूमि 
मर्यादा की उपेक्षा क्‍यों ! 
अनुशासन की भूमिका 
अनुशासन के दो पक्ष 
अनुशासन का उद्देश्य 
विचार स्वातन्त््य का सम्मान 
संघ व्यवस्था 

गण और गणी 
निर्णायकता का केन्द्र 

गण में कौन रहे ! 

गण में किसे रखा जाय ! 
पुथक होते समय 

गुठ बन्दी 

क्‍या माना जाय ? 

दौष परिमाजन 

चिहार 


अध्याय-७ अनुभूतियों के भद्दान्‌ स्त्रोत 


# #ए जे व >> ० 


कथनी और, करनी और 

मेख का भुलावा 

बहुमत नहीं, पवित्न श्रद्धा चाहिए 
अनुशासन और संयमी 

श्रद्धा दुल्म है 

लेन धस की वर्ट्मान दशा का चित्र 


११६ 
११६ 
श्श्ध्‌ 
श्श्व्र 
१६१६ 
१२२ 
१२४ 
१२६ 
१्र६ 
श्३१ 
शैरशेष्ट 
श्श्६ 
१४० 
१४३ 
१४ 
१४ 
१४७ 
१४१ 


१५४ 


१५४ 
१५४७४ 
१५४५ 
१४६ 
१५६ 
१भध् 


भिक्षु-विचार दशॉन 


अध्याय + १ 


व्यक्तित की झाँकी 


जन-परम्परा में आचाये भिक्ष का उदय एक नये आलोक की सृष्टि 
है। ते (जि० १७८०३ ) इस संसार में आए ( वि० १८०८) स्थानकवासी 
मुनि बने, ( बि० १८२१७ ) तेरापन्थ का प्रवरतेन किया और ( थि० १८८६० ) 
इस संसार से चके गये 

उनका जीवन तीन प्रकार की विशिष्ट अनुभूतियों का पृञ्ञ है। माराड़ 
की शष्क-भूमि में उनका मस्तिष्क कल्पतरू बन फल सक% यही डनकी अपनी 
विशेषता है। वें विद्यालय के छात्र नहीं बने, विद्या ने स्वयं उनका वरण 
किया | वे काव्य-कल्य के ग्राहक नहीं बने, कविता ने स्वयं उनके चरण चूमे । 
बे कल्पना के पीछे नहीं दौड़े, कल्पना ने स्वर्य उनका अनुगभन किया । 

में €्छाघा के शब्दों में उनके जीवन को ससीम बनाना नहीं चाहता | मैं 
चाहता हूँ. कि उनके असीम व्यक्तित्व की अभिव्यक्ति उनके विचारों से ही 
हो। मेरे पाठक, उनको केवल जेन-आचार्य की भूमिका में ही नहीं पढ़ पायेंगे, 
मैं उन्हें अनेक भूमिकाओं के मध्य में से लेता चलेगा; चढ़ाब-उतार के ल्यि 
सन्तुलन उन्हें रखना होगा | 


: १; समय की सूझ 
व्यक्ति में सबसे बड़ा अल श्रद्धा का होता है | श्रद्धा दूटती है तो पेर थम 
जाते हैं, वाणी रुक जाती है और शरीर जड़ हो जाता है। श्रद्धा बनती है तो 
थे सच गतिशील बन जाते हैं। एक ठाकुर साहब और भीखणजी मागे में 
साथ-साथ जा रहे थे। ठाकुर साहब को तम्बाकू का व्यसन था। बीच में ही 
तम्बाकू निबठ गई । उनके पेर लड़खड़ाने छगे । भीखणजी ! तम्बाकू के बिना 


| भिक्षुविचार दर्शन 


चलना बड़ा कठिन हो रहा है । तुम्हें कहीं दकना पड़ेगा, ठाकुर साहब ने कहा । 
भीखणजी ने सोचा; आगे दुर जाना हे । साथी को जंगर में अकेले छोड़ना 
भी उचित नहीं । तम्बाकू के बिना ये चल नहीं सकेंगे । भीखणजी ने कहा--- 
ठाकुर साहब घीमे-घीमे चलिए | दिन थोड़ा है। मैं तम्बाकू की खोज करता 
हूँ, कहीं आस-पास में किसी पथिक के पास मिल जाए । ठाकुर साहब की थोड़ा 
साहस बैँधा । बे घीमे-चीमे आगे चले । मीखणजी पीछे रह गये । उन्होंने 
एक कण्डा जलाया और उसकी बुकनी की पुड़िया ठाकुर साहब के हाथ थमा 
दी। ठाकुर साहब जम्हाइयाँ ले ही रहे थे । उस पुड़िया को खोलते ही खिल 
उठे । भीखणजी ने कहा--अच्छी तो नहीं मिली है । बहुत ही साधारण है, पर 
काम चल जाएगा | ठाकुर साहब ने थोड़ी सी--चुटकी मर संब्री और सहसा 
बोल उठे--भोखणजी यह तो बहुत अच्छी है। ठाकुर साहब की गति में वेश 
आ गया । मांगे कटता गया । बे दिन रहतें-रहते अपने घर पहुँच गये* । 


: २ : श्रद्धा और बुद्धि का समन्वय 


मारवाड़ का यह चाणक्य, थोड़े ही समय के बाद घमदूत अन गया। 
जोधपुर राज्य के मन्त्री विजय सिंह जी आचाये भिक्ष के पास आये। विश्व 
सादि-सान्त है या अनादि-अनन्त, यह प्रबन पूछा। आचाये भिश्ष ने उन्हें 
इसका समाधान ठिया। संतोषजनक समाधान पाकर मन्त्री ने कहा--आपकी 
बुद्धि कई राज्यों का संचालन करे; वेसी है। मनन्‍्त्री की इस प्रशंसा का उत्तर 
आनाये भिक्षु ने एक पतद्म में दिया जो इस प्रकार है: 
बुद्धि वाही सराइये, जो सेव जिन-घम । 
वा बुद्धि किए कामरी; जो पड़िया बाधे कम ॥। 
वही बुद्धि सराहने योग्य है जो धर्म के आचरण म॑ छगे, मुक्ति का मास 
दूँ ढे । वह बुद्धि व्यथ है जिससे बंधन बढ़े । 


पे 


सन्त की अमर वाणी आज के बुद्धिमान को चुनौती दे रही है । 
: ३ : रूद़िवाद पर प्रहार 

कहीं श्रद्धा होती हे, बुद्धि नहीं होती ;कहीं बुद्धि होती है; श्रद्धा नहीं होती। 
कहते हैं, श्रद्धा अन्धी होती है, बुद्धि रंगड़ी | श्रद्धाल चलता है और बुद्धिमान 
देखता है। ये दोनों अधूरे हैं। पूणेता इनके समन्वय से आती है। साधक 
अपने आपको पूण्ण नहीं मानता ; बह सिद्ध होने पर ही पूणे होता है। परू 
१-इृष्टास्त : १११ 
र-दृष्टानस्त : ११० 


अध्याय ? : व्यक्तित्व की काँकी प्र 


जिसके जीवन में श्रद्धा और बुद्धि का समन्वय हो उसकी गति साध्य की दिशा 
में होती है, इसलिए, उसे पूण कहा जा सकता है। आचाये मिक्ष का जीवन 
श्रद्धा और बुद्धि के समन्वय का सुन्दर उदाहरण है | 

भीखणजी का विवाह हो चुका था। एकबार वे ससुराल गये। भोजन 
का समय हुआ। खाने की थालियाँ परोसी गई। खाना झुरू नहीं हुआ 
उसके पहले हो गालियाँ गाई जाने लगीं। दामाद ससुर के घर जब खाना 
खाता है तब स्तरियाँ उसे गालियों के गीत सुनाती है, यह मारवाड़ की चिर- 
प्रचलित प्रथा है। कुल-बघुओं ने गाया-ओ कुण काछो जी काबरो ”। भीखणनी 
का साला लंगड़ा था। उन्होंने ब्यंग की माषा में कहा--जहाँ अन्धे और छूंगड़े 
को अच्छा और अच्छों को अन्धा और हूुंगड़ा बताया जाता है बहाँ का 
भोजन किया ज्ञाय ? थाली परोसी ही रही, मीखणजी जिना कुछ खाये उठ खड़े 
हुए. । रूढ़िवाद उन्हे अपने बाहुपाश में जकड़ नहीं सका* ।' 


: 9 ; अन्धविश्वास का मर्मोद्घाटन 


दूसरे प्रान्तों में 'मारवाड़ी' का अर्थ है राजस्थानी | किन्तु राजस्थान में 
'आरबाड़ी' का अर्थ जोधपुर राज्य का वासो है। इस राज्य के एक प्रदेश का 
नाम काठा है। वहाँ एक छोटा सा कस्बा है कंटाल्या | वहाँ किसी के घर 
चोरी हो गई। चोर का पता नहीं चला, तत्र उसने बोरनहीं से एक कुम्हार को 
बुला भेजा । वह अन्धा था । फिर भी चोरी का भेद जानने के लिए लोग उसे 
बुलाते थे | 'उसके मुँद्द से देवता बोलता है', इस रूप में उसने प्रसिद्धि पाली थी । 
कुम्हार आया और मीस्रणजी से पूछा--चोरी का सन्देह किस पर है ! भीलणजी 
इसकी ठग-विद्या की अन्त्येष्ठि करना चाहते ही थे । इस अवसर का छाभ उठाकर 
उन्होंने कह्ा--भाई ! सन्देह तो मजने पर है । रात गई और कुम्हार अखाड़े में 
आया | छोग इकई हो गये / उसने देवता को अपने शरीर में बुलाया । शरीर 
काँप उठा। “डाल दे, डाल दे! कहकर वह चिल्लाया | उसकी चिल्ल-पोँ से 
बातावरण में एक प्रतीक्षा का भाव मर गया; पर चोरी के धन को लौटने कोई 
नहीं आया | तब, “नाम प्रकट करो, नाम प्रकट करों! की आवाज आने लगीं । 
कुम्हार का देवता बोल उठा--'गहना मजने ने चुराया है, मजने ने चुराया है, 
मजने ने चुराया है” | वहाँ एक अतीत बेठा था। उसने अपने डबण्डे को 
आकाश में घुुमाते हुए कद्वा--मजना मेरे बकरे का नाम है, उस पर झूठा 
आरोप लगाता है ! इसबार उसका नाम लिया तो फिर छोग कुछ और ही देखेंगे ।' 
उसकी ठग-विद्या की कलई खुल गई । लोग उसे कोसने लगे । भीखणजी ने 
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नि मिन्षु विचार दर्शन 


कहा- इसे कोसने की क्‍या जरूरत है | मस्त तुम हो । चोरी ऑँलवार्लों के घर 
हुई है और उसका पता लगाने को तुम लन्‍्पें को बुलाते हो । गहना केसे 
आयेग।? 

टग विद्या का मर्मोदिपांटन करना सीखणशजी का जीवबनन्मत्र था। 
इसको आदि और अन्त नहीं हैं। जांवन का मंत्र सदा जीवन के साथ 
चलता है | 


: ७५ : अदग्य उत्साह 


परम का भेत्र भी ठग विद्या से अछूता नहीं था। बहुत सार लोग साधु 
बनकर भी साधुता को नहीं निभान थे। थे कलिकाल ना नास के, लोगों 
को भरमाते थे। पॉचबाँ आरा है, अभी पूरा साधुपन पाला नहीं जा सकता, 
इसकी ओर में बहुत सी बुराइयाँ पलती थीं। आजाये मिन्ष ने कश-- उधार 
साहुकार भी लेता है और दिवालिया मी दिता है। खन दोनों के लिये किग्वा 
जाता हें--महाजन जब मॉगेगा तभी उसका घन छोटा दिपा जायेगा । परन्लु 
साहुकार और दिवाल्यि की पहचान माँगने पर दोती है। जो साहुझर होता 
है वह व्याजसद्ित मूलभन दे देता है। जो दिवालिया होता है वह मूल 
पूंजी भी नहीं देता। मगबान्‌ ने जो कहा उसका पालन करनेबास्य साधु है 
और पाँच आरे का नाम लेकर भगवान की वाशी का उल्लंघन क्रनेंबाल्य 
असाध है? । 

आचार्य भिक्षु के गुरु आचाये रुघनाथ जी थे | उन्होंने कद्ा--भीखणजी 
अभी पाँचर्वों आरा है, इस काल में कोई भी दो घड़ी का साधुपन पाल ले तो 
वह सर्वेज्ञ हो जाये। आचार्य मिक्त ने कहा--यदि दो बड़ी मे ही स्वेशता 
प्रास होती है तो इतने समय तक तो मैं स्वास बंद कर भी रह जाऊँ * । 

सदाचार उसी के पीछे चढता है जो देश, काल और परिस्थिति के 
सामने नहीं कुकता । 


: ६ : स्वतन्त्र चिन्तन 


एक वंद्य ने आँख के रोगी की चिकित्सा झरू की। कुछ दिन 
बीते | आँख टीक हो गई। वेद्य ने बधाई माँगी | रोगी ने कहा--मैं पंचों 
से पूछू गा। वे कहेगें--मेरी आँखे ठीक हो गई हैं, मुके दिखाई देने लगा 
९-रृष्टान्त : ७६ 
२-हृष्टान्त : १०८ 


अध्याय १: व्यक्तित्व की माँकी ७ 


है, तो मैं तग्हें बधाई दूँगा; नहीं तो नहीं। वैथ--ठुमे दीखता है या 
नहीं ! रोगी--मृझे भले ही दीसे, पर जब पंच कह देंगे कि तुझे दीखता है, 
बधाई तब हो मिलेगी । 

आचार! भमिक्षु ने इस उदाहरण के द्वारा अन्धानुसरण करनेबालों व दूसरों 
पर ही निरभेर रहनेवालों का चित्र द्वी नहीं खींचा, उन्होंने उनकी पूरी लबर 
भी ली। उनकी विचारधारा स्वतंत्र थी। उन्होंने अनेक वर्माचार्यों को 
परखा । आखिर स्थानकबासी सम्प्रदायके आचाये रुघनाथ जी के शिष्य 
बने । पाठ वर्ष तक उनके सम्प्रदाय भ रहे । उनकी परीक्षा-पटु बुद्धि को 
बढाँ भी सन्‍्तोष नहीं मिला । ने मुक्त होकर चल पड़े। शानवान व्यक्ति 
कनद्र होता है। उसके आसपास समाज स्वयं बन जाता है। आचाये मिक्षु की 
अनुभू ति्यों के आलोक मे तेगपंथ नामक गण का प्रारम्भ हो गया | 


: ७: मोह के उस पार 


युआ ने कहा--मीखण नू | दीक्षा लेगा तो मैं पेट में कटारी खाकर मर 
जाऊँगी । भीखणजी ने कहा --कटारी पूनी नहीं है, जिसे पेट में खाया जाय* । 

बुआ को मोद् से उब्चारा; वे उसके मोह में नहीं पंसे | 

भीखणजी के पिता, शाह बहजो इस संसार से चल बसे | माता दीपां 
आई उन्हें ठीक्षा लेने की अनुमति नहीं दे रही थी। आचार्य रुघनायजी ने 
दीपां बाई को समकाया। बहुत चर्चा के भ्राद उनकी अन्वरात्मा बोल उठी-- 
मैंन सिंह का सपना देखा, जब यह मेरे रास में था। यह राजा होगा | में इसे 
मुनि होने की अनुमति केसे दे सकती हैँ?! आचार्य ने कद्ा--मुनि राजा से 
बहुत बड़ा होता है। तेरा पुत्र मुनि--मिंह बने, इसमे तुझे कया आपसि है ! 
आनाय की बात दीपा बाई के गले उतर गई और भीखणजी झघनाथजी के 
शिष्य बन गये | 


: ८: विश्वास विफल नहीं होता 


राजनगर मेवाड़ का प्रसिद्ध कस्बा है। उसकी प्रसिद्धि का कारण 'राज 
समंद है। यह बाँध बहुत बड़ा नहीं है तो बहुत छोटा भी नहीं है । इसकी 
अपनी विशेषता है पाल। दुर्ग जेंसे अनेक प्राकारों से घिरा होता है वैसे ही उस 
बाँध का जल अनेक सेतुओं से घिसा हुआ है। ''नोचाकिया” वास्तु-कलछा 
का निदर्शन है। जल की किल्ोर्ल भीर्तों से टकराती हैं वेसे ही दशक के मन 
से प्रमोद टकराने रूग जाता है। 


१-दृष्टान्त : २४० 


सिक्षु-विचार दर्शन 


राजनगर सन्त भीखणजी का वीवि-छेस है। यहाँ उन्हें लवा आलोक 
मिला और आडोकमय पथ पर चलने की हामता मिली । 

राजनगर वे आावकों ने विद्रोह कर दिया। वे सुनियोँ की बन्दना नहीं 
करते । उन्हें समकाने के लिए तुम जाओ, रुघनाथजी ने सन्‍न मीखणजी को 
आदेश दिया। वे अपने चार सहयोगी सुनि्ीं के साथ गजनगर की ओर 
चल । चातमास प्रास्म्म हुआ। सन्‍त भीखणजी ने आवकों को सु॒ना। 
श्रावक उनकी श्रद्धा, दृद्धि और वरम्य पर विद्वास करते थे! इसल्लिए 
उन्होंने जो| कहा उस पर तर्क, की आरे नहीं बढ़ाया | विश्वास विफल नहीं 
होता । आवकों को बात सस्त भीखणजो ने सिर पर ओढ़ की थी। उन्होंने 
मन ही मन सोचा--क्या हमलोंग आचार-शिथिल नहीं हैं? कलछिकाऊल को 
दुद्ाई देकर क्‍या हम मद्दात्र्तों की यत्र तत्र अक्देलना नहीं करते ? उनकी आत्मा 
को कैंपन-ज्बर हो गया और उस दक्मा मे उनके संकल्प ने नया मारी दँढ़ 
लिया । आवकों का विश्वास निफ्ल नहीं हुआ । 

: ५ ; आलोचना 

कढ़वी दवा भी लोग पीने हैं और देश पिल्यते हैं। दवा कइली है, 
यह दोष नहीं है। दवा की कमीटी रोग मिटाने की क्षमता से की जागी हर 
कड़ वापन या मिठास से नहीं। आपके प्रयोग बहुत कड़वे हैं, एक व्यक्ति ने 
कहा | 

आचाये मिक्षुने मुम्कगते हुए उत्तर दिया-- गम्मीर बात का रोग है | बह 
सुई का दाग देने से केसे मिटे १ उसे मिठाने के लिए कुश का ही दाग देना 
होता है* । 

आचाये मिक्ष ने आचारकी शिथिलता और विचारों वे; भेघरेपन पर 
गहरा प्रहार किया । उनकी भापा कठोर है, नकीली है, और है चुभनेयाली ; 
पर उसमें आत्मा की आवाज है, बेदना की अभिव्यक्ति है, अन्तर और भीतर 
की एकता है | 


न 


: १० ; जागरण 


राजस्थान में व्याह आदि कुछ प्रसंगों पर राजि-जागरण--राति जोगों की 
प्रथा है। आचार्य मिश्षु ने रूपान्तर मे इस प्रथा को निभा ही लिया। पाली 
की घटना है। रात को व्याख्यान दिया | चौकी पर जेंठे थे । व्याख्यान 
शा हुआ, लोग चले गए.। दो आदमी खड़े-बड़े चर्चा करते रहे । थाचार्य 
मिक्षु उन्हें उत्तर देते रदे। और साधु सो रहे थे। रात का पिछला प्रहर 


१-दृष्टान्त : ६६ 


अध्याय १ : व्यक्तित्व की फाँको ६ 


आया | उन्होंने साधुओं को जगा दिया। साधुओं ने पृछा--आपकी नींद 
कब खली ? आपने कहा--कोर्ट सोया भी तो हो * । 

सोने के लियि जआागनेबाले बहुत होते हैं पर जागरण के लिये जारनेबाले 
जिसके ही होते हैं । 


29 : आचार-निष्ठा 


संसार में सब एकरूप नहीं होते। कुछ छेने का होता है, कुछ छोड़ने 
का। जानने का सब होता है। जो छोड़ने का हो उसी को छोड़ा जाए, 
शप क्लो नरीं, जीवन की सप्यता का यह एक मन्त्र है। 

एक बहन आई और आचाये भिक्ष को सिक्षा लेने की प्रार्थना कर चली 
गई । बह काम कई दिनों तक चछता सट्टा । एक दिन आचाये मिक्षु मिक्षा 
लेने उसके घर गये। आपने पृछा--तू मिक्षा देने के बाद हाथ ठंडे 
जल से घोएगी या गम से ? बदन--ग्म से | आचाये मिक्षु -कहाँ घोएगी ? 
अहन--इदस नाली मे । आचाये--वह जल कहाँ जाएगा ! 

बढन- “नीले । 

आचाप--इससे तो अनेक जीव मर सकते हैं था मर जायेगे। इसलिए 
में तुम्हारे हाथ से मिक्षा नहीं ले सकता । 

बहन--आप भिक्षा ले हे। मैं हाथ केसे और कहाँ घोऊँगी, इसकी 
जिन्मा क्यों करते हैं ? मैं भिश्षा देकर हाथ घोती हें, उसे भल्य केसे छोड़गी ! 

आचार्य--तो रोटी के लिए मैं अपना आज्ार क्यों तोड़गा* ? 

एक आत्मस्थ व्यक्ति को जो आनन्दानुभूति आचारनिप्ठ रहने में होती 
है, वह रोटी जुटाने में नहीं होती । आचार के लिए रोटी को टठुकराने में जो 
पुरुषाथ है वह रोटी के लिय आचार को टुकराने में समाप्त हो जाता है । 


२ : व्यक्तिगत आछोचना से दूर 


आलोचना दोष की होनी चाहिए और प्रद्यंसा गुण की । किसी व्यक्ति 
की आलोचना करनेवाला अपने लिए. खतरा उत्पन्न करता है। आलोच्य 
के लिये वह न भी हो, प्रशंसा करनेवाला प्रशस्थ व्यक्ति के छिये खतरा 
उत्पन्न करता है। आचाये भिक्षुने बहुत आलोचना की। उनकी हर 
आलोचना में क्रान्ति का घोष है । पर व्यक्तिगत आलोचना से जितने बे बचे 
उतना बिरला ही बच सकता है । 


१-हृष्टान्त : ५३ 
२-हदृष्टान्त : ३२ 


० भिक्षु-जिचार दशन 


एक आदमी ने पूछा--महाराज ! इतने सम्प्रदाय हैं जिनमें कौन साधु हैं 
और कौन असाघु ! 

आचायवर ने कद्य--एक अन्घा मनुष्य था। उसने वैद्य से पूछा--नगर 
में नग्न कितने हैं और कपड़े पहननेवाले कितने ! कैद बोला--यह दवा छो; 
आँख में डाल वो | मैं त॒म्हें दृष्टि देता हूँ, फिर तुम ही देख लेना--नप्न कितने 
हैं ओर कपड़े पहननेवाले कितने । 

आपने कहा- साधु और असाधु की पहचान मैं बता देता हूँ ; फिर तुम्हीं 
परख लेना--कौन साधु है ओर कौन असाघु । 

नाम लेकर किसो को असाध कहने से झगड़ा खड़ा हो जाता है | 

दृष्टि मैं देता हूँ और मूल्यांकन तुम्हीं कर लेना* । 

एक समय किसी दूसरे व्यक्ति ने ऊपर का कथन दोद्दराया | 

आपने कद्दा--एक आदमी ने पूछा--इस शहर में साहुकार कौन है और 
दिवालिया कौन ? उत्तरदाता ने कहा--मैं किसे साहूकार बताऊँ और किसे 
दिवालिया ! मैं तुम्हें गुण बताये देता हँ--जो लेकर बापस दे दे बह साहूकार, 
जो लेकर वापस न करें और माँगने पर कगढ़ा करे, वह दिवाल्या । परीक्षा 
तुम्दीं कर छेना--कोन साहूकार है और कौन दिवालिया ! 

आपने कहा--मैं त॒म्हें लक्षण बता देता ह्रें--जों मद्मजतों को अद्दण कर 
उनका पालन करे, वह साध ओर जो उन्हें म निभाये बह असाघु । परीक्षा 
तुम्हीं कर लेना, कौन साधु है और कौन असाधु* ! 


: १३ : सिद्धान्त और आचरण की एकता 


विधान दूसरों के लिए होता है, अपने लिए नहीं, वहाँ बह जी कर भी 
निर्जीव बन जाता है । जो महान्‌ होता है वह सबस पहले विधान को अपने 
ऊपर ही लागू करता है ! 

एक दूसरे सम्प्रदाय का साधु आया और आचाये भिक्षु को एकान्त में ले 
गया। आपने थोड़े समय तक बातचीत की और लौट भाये । 

देमराजजी स्वामी आपके दाँये हाथ थे। उन्होंने पूछा--गुरंदेव | बह 
किसलिए आया था और उसने क्या बातचीत की ! 

आपने कहद्ठा--बह किसी दोष का प्रायरिच्रत लेने आया था ! 

हेम०--किस दोप का ! 


२-दृष्टान्त : ६६ 
इ२-दृष्टान्त 7 १०० 





अध्याय १: व्यक्तित्व की राॉकी ११ 


आ०--+ं नहीं बता सकता* । 

व्यवस्था के पालन के लिए अपने प्रिय शिष्य की भी उपेक्षा कर देनी 
चाहिए, यह बहुत बड़ा सिद्धान्त नहीं है, पर बहुत बड़ा का है । जहाँ सिद्धान्त 
की गुरुता कार्य की गहराई में छीन हो जाती है, वहाँ काये और सिद्धान्त एक 
दुसरे में चमक छा देते हैं । 


: १४ : अकिश्वन की महिमा 


सामग्री चॉंधिया देती है, पर प्रथम दशन में | आदि से अन्त तक व्यक्ति 
का तेज ही चमकता है। उपकरण किसी के अन्तर को नहीं छू सकता | आचाये 
मिक्ष पुर से भीलवाड़ा जा रहे थे । उन्होंने बीच में एक जगह विश्राम लिया | 
दूँठाड का एक आदमी आ मिला । उसने पूछा--आपका नाम क्‍या है ! 
आपने कहा--मेरा नाम भीखण है | 

बह बोला--भीग्वण जी की महिमा तो बहुत सुनी है । फिर आप अकेले ही 
पेड़ के नीचे कसे बेठे हैं ! मेरी कल्पना तो थी कि आपके पास बहुत आडम्बर 
होगा-हाथी, घोड़ें, रथ और पालकियाँ होंगी ; पर कुछ नहीं देखता हैं । 

आप--महिमा इसीलिए तो है कि मेरे पास आइम्बर नहीं है, कुछ भी 
नहीं हैः । 

आचार्य भिक्ष उसके अन्तरनतम के देवता हो गए | 

अन्तरतम उसी के लिए सुरक्षित रद्द सकता है जो बाहरी सुरक्षा की चिन्ता 
से मुक्त होता हैं। सच तो यह है कि सुरक्षा बाहर में है भी नहीं । 
आचाय भिक्षु अन्तर की सुरक्षा से इतने आश्वस्त थे कि बाहरी सुरक्षा का 
प्रयक्ष उनके लिए मूल्यहदीीन बन गया था। 


: १७ : जहां बुराई-भलाईं बनती है 


दिव्य में अनेक घटनाएँ घटती हैं--कोई अनुकूल और कोई प्रतिकूल । 
अनुकूछ घटना में मनुष्य फूलकर कुप्पा हो नाता है और प्रतिकूल घटना में 
सिकुड़ जाता है। यह तटस्थवृत्ति के अमाव में होता है। तट्स्थ व्यक्ति 
समभावी होता है। उसका सने इतना बलवान हो जाता है कि वह अप्रिथ 
को प्रिय मानता है और असम्यक को सम्यक रूप में ग्रहण करता है । 

आचार्य मिक्ष पाली में चतुर्मांस करने आये। एक दुकान में ठहरे | एक 
सम्प्रदाय के आचाये दुकान के मालिक के पास गए। उनकी पकी से 


श्च्ष्टान्त : (७ 
२-रृच्टान्त : ९२४ 


श्र भिक्षुविचार दर्शन 


कहा--बहन तू ने दुकान दी है पर चोमासा शुरू होने के बाद चार मास तक 
भीखण जी इसे छोड़ेंगे नहीं | वह आचाये भिक्ष के पास आईं। उसने कहा-- 
मेरी दुकान से चले जाएँ । आचार्यवर ने कहा--हम जबरदस्ती रहनेबाले नहीं 
हैं। तू जमी कहेगी तभी चले जायेंगे | चतुर्मात में भी हम दुकान को छोड़ सकते 
हैं । बहन ने कहद्ा--मुझे तुम्हारे जंसे हो कह गये हैं कि चौमासा झुरू होने पर 
दुकान नहीं छोड़ेँगे। इसलिए मैं दुकान में रहने की अनुमति नहीं दे सकती। 

आचार्य भिक्ष॒ उस दुकान को खाली कर दूसरी जगह चले गये | दिन में 
मड़ेया में रहते और रात को नीचे दुकान मे व्याख्यान देते | छोग बहुत आते । 

प्रकृति रूप बदलती रहती है । राजस्थान में वर्षा कम होती है, लेकिन इस वर्ष 
बरसात ने सीमा तोड़ दी | प्रकृति का प्रकोप बहुतों को सहना पड़ा | उस दुकान 
को भी सहना पड़ा जिसमें आचाये भिक्ष पहले ठहरे थे। उसका शहतीर टूट 
गया | दुकान दह गई । आचाये भिश्ष ने यह सुना तो बोल उठे--दुकान 
से निकालने की पेरणा की, उन पर सहज क्रोध आ सकता है। परन्तु सही माने 
में उन्होंने हमारा उपकार किया | यदि आज दम उस दुकान में होते तो..." १ 

श्रुराई करनेवाल्य अवश्य ही बुरा होता है । पर बहुत अच्छा तो बह 
भी नहीं होता जो बुराई के भार से दब जाए। बुराई को पैरों से रंदिकर 
चलनेवाला ही अपने मन को मजबूती से पकड़े सकता है | 


: १६ : क्षमा की सरिता में 


अमृत को जहर बनानेवाके कितने नहीं होते, किन्तु जहर को अमृत 
बनानेवाले बिरले ही होते हैं | जहर की अग्रत वहीं अना सकता है जिसमे 
जहर न हों | 

एक सम्प्रदाय के साधु... और आचारये भिक्षु के बीच तख-चर्चा हो रही 
थी। प्रसंगानुसार आपने बताया-- घर्म फे लिए हिंसा करने में दोष नहीं, यहू 
अनाय॑ वचन है ; यह भगवान्‌ महावीर ने कहा है। प्रतिवादी साथु ने अपने 
शिष्य से कहा--अपनी प्रति छा। यह पाट झुद्ध नहीं है। शिष्य से प्रति 
मंगवाकर देस्वा तो बढ्ी पाठ मिला जो बताया गया था। उनके हाथ काँपने 
लगे । तब आचायेवर ने कहा--मुनि जी ! द्वाथ क्यों काँप रहे हैं! जनता 
पाठ सुनने को उत्सुक है। आप सुनाइये न | उसने पाट नहीं सुनाया | आचाये 
मिक्षु ने कहा-- हाथ में कंपन होने के चार कारण होते हैं : 
१-कंपन वात ; 
२-क्रोध का आवेश ; 


१-हष्टान्त : २ 


अध्याय १ : व्यक्तित्व की कौंको श्३ 


१-मैथुन का आवेश और 

४-चर्चा में पराजय । 

यह सुनकर मुनि जी ने कहा--साले का माथा काट डाल । 

जहर को अमृत बनाते हुए आचाये मिक्षु ने कहा--मुनि, जगत की सारी 
स्त्रियाँ मेरो बहन हैं। आपके स्थ्रों है दो मैं आपका भी सारा हो सकता हूँ, 
यदि आपकी स्त्री नहीं है, आप मुझे साल बनाने हैं तो आपको झठ बोलने का 
दोष लगता है| आपने दीक्षा ली तब सभी जोरों को मारने का त्याग किया था। 
आपकी दृष्टि में में साधु भले ही न होऊँ, पर मनुष्य तो हूँ, एक प्राणी तो हूं । 
दीक्षा लेते समय क्या मुर्के मारने की छट रखी ! 

विरोध विनोद में बदल गया, जद्दर अमृत बन गया। छोग खिलखसिला 
उठे । आबेश का दोप क्षमा की सरिता में बह गया | 


४७ : सत्य का खोजी 

सत्य उसी के पल्ले पड़ता हे जिसकी आत्मा पविन्न होती है | उसमे सत्य का 
ही आग्रह होता हैं, बाहरी उपकरणों का नहीं | एक दिन कुछ दिगम्बर जेन 
आचाये भिक्ष के पास आये । उन्होंने कहा--महाराज आपका आचार और 
अधिक चमक उठे, यदि आप बस्तर न पहनें। आपने कहा--आपलोगों की 
भावना अच्छी है पर मुझे इ्वेताम्बर आगर्मों में विश्वास है। उन्हीं के 
आधार पर मैंने घर छोड़ा है । उसके अनुसार मुनि कुछ वस्त्र रस्म सकता है, 
इसीलिए में रखता हैं | यदि मुझे दिग॑म्बर-आगर्मों मे विश्वास हो जाय तो 
हैं. उसी समस बस्त्रों को पेँक दूँ, नग्न हो जाऊँ* | 

सत्य का शोधक जितना निईचल होता है उतना ही नम्न | आचाये मिक्ष 
ने जो नई व्याख्या की, उसके ऊंत मे लिख दिया कि प्रुके यह सही छूगता है, 
इसलिये मैं ऐसा करता हूँ | किसी आचार और बहुश्रुति मुनि को यह सही न 
रूरे तो वें इसमे परिवर्तन कर दें ३ । 

यह बात वही लिखि सकता है जिसे सल के नये उन्मे्षों का ज्ञान हो ) 
सत्य अनन्त है, वह शब्दों की पकड़ में नहीं आता | आग्रही मनुष्य उसे रुढ़ि 
बना देत हैं, किन्तु उसे पा नहीं सकते । 


: १८ : जो मन को पढ़ सके 
मनुष्य की आकृति जसे भिन्न होती है; बेसे प्रतिमा भी भिन्न होती है । 
९.हृष्टाल्त :६१९५  रूट्ण्टान्त : ३९ 


मोनें तो कबाडुयां रो दोप न भासं, जाणें ने छ्ुध बबहार। 
जे निसंक दोष कवाडुयां में जांणों, ते मत वबहरजो छिगाररे॥ 


१ भिक्षु-विचार दर्शन 


कोई अपने मन की बात को भी पूरा नहीं समझ पाता और कोई दूसरों के मन 
की बात को भी पकड़ लेता है। दूसरों के हृदय को अपने हृदय में उद्धेलने- 
वास्ण उस दूरी को मिट देता है जो मनुष्य-मनुष्य के बीच में है । 

आचार्य मिक्ष आएँ तो मैं साध्वी बनें--एक चहन ऐसा बार-बार कहती 
रही । आप केछवा में आये | उस बहन को ज्वर हो गया । शाम को वह दशशन 
करने आई । उसकी गति और बोली में शिथिल्तता थी। आपने उससे पूछा-- 
बहन ! क्‍या हुआ, यों धघीमे-धीमे कंसे बोलती हो ! वह बोली--ग़ुरुदेव ! 
आपका तो आना हुऔथ और मुझे ज्वर हो गया । आपने कहा--ज्वर दीक्षा के 
डर से तो नहीं आया है ! बहन--मन में थोड़ा हर आया तो था। आप-- 
दीक्षा कोई ऐसा खेल नहीं है जो दर कोई खेल ले* । 

एक भाई ने कहा --गुरुदेव ! साधु बनने की इच्छा है । आचार्यवर ने कहा--- 
तेरा हृदय कोमल है। दीक्षा के समय घरवाले रोये तत्र तू मी रोने छूग जाये 
तो ? माई बोला--शुरूदेव ! आप सच कहते हैं, आँसू तो छलछक पड़ेंगे | 

आप--दामाद समुराल से अपने घर लौटे तब उसकी स्थ्री रोये, वेसे वह 
भी री पड़े तो कसा लगे ! 

कोई साध बने तत्र उसके परिवारबाले रोये, यह स्वार्थ हो सकता है. पर 
परमाथ-पथ का अनुगामी भी उनके साथ-साथ रोने छगे तो वैराग्य की रीढ़ 
हट जाती है? । 

नेता का अर्थ होता है दूसरों को लेकर चलनेवाल्य। जो व्यक्ति नेता होकर 
भी दूसरों के मन को नहीं पढ़ सकता, बह दूसरों की साथ छिये नहीं चलछ सकता। 
दूसरों को साथ लेकर चलने के लिये जो चलता है बह दूसरों के मन को नहीं 
पढ़ सकता | दूसरों के मन को बह पढ़ सकता है जिसके मन की स्वच्छता में 
दूसरों के मन अपना प्रतित्रिम्ब डाक सकें। जिसका सन इतना स्वच्छ होता हे 
उसकी गति के साथ असंख्य चरण चल पड़ते हैं। 


: १० : व्यवहार-कौशल 


अन्तर की झुद्धि का महत्व अपने छिये अधिक होता है, दूसरों के लिये 
कम । व्यवद्वार की कुशलता का महत्व अपने लिये कम होता है, दूसरों के लिये 
अधिक । अन्तर की शुद्धि के बिना कोरी व्यवहारकुशल्ता छलना हो जाती है 
और व्यवद्वारकुशछता के बिना अन्तर की शुद्धि दूसरों के लिये उपयोगी नहीं 
होती । 


१ दृष्टान्त : ३६ 
२-दृष्टान्त : ३७ 


अध्याय १: व्यक्तित्व की काँको १४ 


एक गाँव में साध भिक्षा लेने के लिये गये । एक जाटनी के घर आठे का 
घोवन था। साधओं के मांगने पर भी उसने नहीं दिया । साथ खाली भोली 
डिये लौट आये | आचार्य भिक्षु से कहा-- जल बहुत है पर मिल नहीं रहा है। 

आचाये--क्यों ! क्‍या वह बहन देना नहीं चाइती ! 

साधु-- बह जो देना चाहती है वह अपने लिये भ्राह्य नहीं है और जो 
ग्राह्म है उसे वह देना नहीं चाहती है | 

आ०-- उसे धोवन देने में क्या आपत्ति है ? 

साधर-- वह कहती है; आदमी जैसा देता है वेसा ही पाता है। आटे का 
धोवन दे तो मुझे आगे बही मिलेगा । मैं यह नहीं पी सकती । यह साफ पानी 
है, आप ले लीजिये | 

आचार्य मिक्ष उठे और साधुओं को साथ लेकर उसी घर गये । धोवन 
की माँग करने पर उस बहन ने बही उत्तर दिया जो वह पहले दे चुकी थी । 

आचार्य-- बहन तेरे घर में कोई गाय है ? 

बहन-- हाँ महाराज ! है | 

आचार्य-- तू उसे क्या खिलाती है ? 

बअहन-- चाण, पास ) 

आचारय-- वह क्या देती है ? 

बहन-- दूध | 

आचाये-- तब बहन ! जैसा देती हैं वेसा कहाँ मिलता है ? घास के बदले 
दूध मिलता है । 

अब वह रुक नहीं सकी । जल का पात्र उठा, सारा जल साधुओं के पात्र 
में उड्डल दिया ' । 

इस जगत में अनेक कब्यएँ होती हैं | उनमें सबसे बड़ी कला है दूसरों के 
हृदय का सस्‍्पद्ो करना। उस कछा का मूल्य केसे आँका जाए जो दूसरों के हृदय 
तक पहुँच ही नहीं पाती । 


: २० ; चमत्कार को नमम्कार 


दुनियाँ चमत्कार को नमस्कार करती है। व्यक्ति नहीं पूजा जाता, शक्ति 
पूजी जाती है। पूर्णिमा के चाँद की पूजा नहीं होती, दूज का चाँद पूजा जाता 
है। सीधी बात पर ध्यान नहीं जाता, वक्रोक्ति सहसा मन को सींच लेती है। 
कवित्व एक शक्ति है। वक्रोक्ति से बढ़कर और काव्य का क्‍या चमत्कार होगा! 
आचाये भिक्ष पीपाड़ भें चौमासा कर रहे थे। वहाँ जग्यू गाँधी उनके सम्पर्क 


श्श्ष्टान्त : ३४ 


१६ भिक्षु-विचार दशन 


में आया और उनका अनुयायी बन गया । कुछ लोगों ने कह्--स्वामीजी ! अग्गू 
गाँधी आपका अनुयायी बना, इस बात से अमुक सम्प्रदायवाले सभी छोगों की 
कष्ट हुआ है पर खेतसी दणावत को तो बहुत ही कष्ट हुआ है | स्वामीजी बोले-- 
विदेश से मौत का समाचार आने पर चिंता सब को होती है पर रूम्बी कांचुली 
तो एक ही पहनती है। । 

आचाये भिक्ष व्याख्यान देते । कुछ लोगों को वह बहुत ही अच्छा छगता 
ओभऔर कुछ उसका विरोध करते । जिनका विरोध था उन्होंने कह्म--भीखण जी 
व्याख्यान देते हैं ठब्र रात एक पहर से बहुत अधिक चली जाती है ! 

आचाये मिक्ष ने कह्म--सुख की रात छोटी होती है पर दुःख की शत 
बहुत बड़ा लगती है? । 

एक व्यक्ति ने कहा-- स्वामी जी ! इधर आप व्याख्यान देने जा रहे हैं 
और उधर सामने बेठें हुए कुछ छोग आपकी निंदा करते जा रहे हैं। आपने 
कहा--यह आदत की लाचारी है| कालर बजने पर कुत्ता भांकता है। वह यह 
नहीं समझता है कि यह विवाह के अवसर पर बज्ञ रही है या किसी के मर जाने 
पर | निंदा रग्नेबाला यह नहीं देखता कि यह ज्ञान को बात कही जा रही है 
वा कुछ और । उसका स्वभाव निंदा करने का है सो कर लेता है? । 

तत्व की चर्चा में लम्नाई होती है। काव्य की चर्चा लब्ती नहीं द्ोती । 
उसकी समा वह एक ही वाक्य कर देता है जिसमे चभने की क्षमता हो । 


2 : विवाद का अन्त 


एक रन्‍्मी को पकड़ कर दो आदमी खींचते हैं-- एक इधर और एक 
उधर । परिणाम क्या होता है? रस्तो टूडती है। दोनों भादमी गिर जाते हैं । 
खिंचाव करनेबाल्य अर्थात्‌ गिर्नेबाल्ा । जे खिचाव को मिथता है बह गिरने 
में उनार लेता है । 

दो साधओों में खींचातानी हो गई ! बे आचाय भिक्ष के पास आये । एक 
ने कहा--इसके पात्र में से इतनी दूर तक जलछ की बूँद गिरती गईं | दूसरे ने 
कहा--नहीं, इतनी दुर तक नहीं गिरी | तीसरा कोई साथ मे नहीं था। दोनों 
अपनी-अपनी बात पर छउटो रहे । विवाद नहीं सुहूका। तब आचायबर ने कहा-- 
तुम दोनों रस्सी लेकर जाओ और उस स्थान को माप कर वापस आ ज्ञाओ | 


१ह्च्टास्त ; १७ 
ख्स््टास्त : १८ 
३-हृष्टान्त ; १६ 


अध्याय १ : व्यक्तित्व की काँकी ह १७ 


दोनों के मन की नाप हो गई । पहले ने कहा--हो सकता है भेरे देखने में भूछ 
रह गई हो । दूसरे ने कह्ा-- हो सकता है में दूरी को ठीक-ठीक न पकड़ सका 
होऊँ | दोनों अपने अपने आग्रह का प्रायश्चित कर गिरने से बच गये* | 

दो साधु एक विवाद को लेकर आये | एक ने कहा--गुरुदेव यह रसछोलुप 
है | दूसरा बोला--मैं नहीं हूँ, रसलोडपता इसमें है। वाणी का यह विवाद 
कैसे निपटे ! स्वामीजी के समझाने पर भी वे समझ नहीं सके । आखिर 
आपने कहा--तुम दोनों मुझसे स्वीकृति छिये बिना विगय खाने का त्याग 
करो । जो विगय खाने की स्वीकृति पहले लेगा, वह कच्चा है और दूसरा पक्का । 
दोनों ने आचाये की आज्ञा को शिरोधाये किया | चार मास तक उन्होंने दूध 
दहो, थी, मिठाई आदि कुछ नहीं खाये। पूरा चानुर्मास चीतने पर एक ने 
विगय खाने की स्वीकृति ली । विवाद की आँच मंद हो गई? । 

'है!' और “नहीं! की चर्चा एक खतरनाक रस्सो है। इसमें हर आदमी के 
पैर उलक जाते हैं । एक कह्दता है कि इसकी लम्बाई-चोड़ाई इतनी है, दूसरा 
कहता है --नहीं, इतनी नहीं है | एक कहता है--हम आज नौ बजे सोये; दूसरा 
कहता है नहीं, हम सवा नी बले सोए थे । 

ऐसे विवादों का कोई अथे भी नहीं है तो कोई अंत भी नहीं है। इसका 
अंत बढ़ी छा सकता है जिसे अन्तर की अनुभूति में स्वाठ आ जाए | 


: २२ : जिसे अपने पर भरोसा है 

बहाँ सारी भाषाएं मूक्त बन जाती हैं; जहाँ हृदय का विश्वास बोलता है | 
जहाँ हृदय मूक होता है, वहाँ भाषा मनुष्य का साथ नहीं देती | जहाँ. भाषा 
दृदव को ठसने का यक्ष करती है वहाँ व्यक्ति विभक्त हो जाता है। अखंड 
व्यक्तित्व वहाँ होता है बहाँ भाषा और हृदय में दंघ नहीं होता। आचार्य 
मिक्षु की आस्था बोलती थी । उनकी भावना एक ही देव की उपासना में 
सिमटी हुई थी | एक देव--कोई एक व्यक्ति नहीं, किन्तु बे सब व्यक्ति जो 
वीवरागमय हाँ, जिनके चारित्र में राग-द्वेष के धब्बे न हों । छोगों में स्वार्थ 
होता है। बे उसकी पूर्ति के लिये अनेक देवों की पूजा करते हैं | जिन्हें अपने 
ऊपर भरोसा नहीं होता बे पश-पण पर देवों की पूजा करते हैं। उस समय के 
छोग भी मेरव, शीतछा आदि अनेक देवों की मनोती करते थे। आचाये मिक्षु 
इसे मानसिक दुच्चछता बताते । प्रवचन-प्रवचन में इसका खंडन करते | एक 
दिन देमराजजी स्वामी ने कहा--सुरदेव | आप इन लौकिक देवताओं की पूजा 


श्दृष्टास्त : ६७ 
२-इृष्टान्त : १६८ 
र्‌ 


श्८ भिक्षु विचार दश्शन 


का खंडन करते हैं पर कहीं वे कुपित हो गये तो ? आपने व्यंग की भाषा में 
कहा--यह युग सम्यगदृष्टि देवताओं का है। ये मेरब आदि कुपित होकर 
करेंगे भी क्‍या" १ 

दूसरों पर अधिक भरोसा वही करता है जिसे अपनी शक्ति पर भरोसा 
नहीं है। मनुष्य जाग कर मी सोता है, इसका यह मतलब है कि उसे अपनी 
शक्ति पर भरोसा नहीं है। मनुष्य सोकर भी जागता है; इसका मतलब है कि 
उसे अपने आप पर भरोसा है। जिसे अपने पर भरोसा है वह सब कुछ है। 

: २३ ; पुरुषार्थ की गाथा 

कहा जाता है--महापुरु्षों की काय-सिद्धि उनके सत्त्व में होती है; उपकरणों 
में नहीं होती | प्राचीन खगोछ-शास्त्री कहते हैं--सूर्य का सारथी लंगड़ा है। 
फिर भी वह असीम आकाश की परिक्रमा करता है। 

पौराणिक कहते हैं--राम ने रावण को जीता और उनकी सहायता कर रही 
थी बन्दर-सेना | 

आचाये भिक्ष की साधन-सामग्री स्वल्पतम थो । एक बार उनके 
सहयोगी साधु छः ही रह गये थे । साध्वियाँ नहीं थीं। जेन-परम्परा में साधु- 
साध्वी, श्रावक और श्राविका ये चार तीथ कदलते हैं | एक व्यक्ति ने कहा-- 
भीखणजी का लड्डू पूरा नहीं है। आपने कहा--पूण भले ही मत हो, पर है 
असली “चौगुणी” का? । 

कुछ वर्षों के पश्चात्‌ साध्वियाँ बनीं । 

एक बार तेंरद साधु थे। इसे लक्षित कर एक व्यक्ति ने आचार्य भिक्ष के 
संघ का नाम “तेरापंथी” रख दिया ! उन्हें अपने विचारों का अनुगामी समाज 
होने की परिकल्पना नहीं थी। नया सम्प्रदाय खड़ा करना उनका उद्देश्य भी 
नहीं था। वे आत्मशोधन के लिए चले थे। उनके साथ एक छोटी सी 
मंडली थी । आचाय भिक्षु संख्या को नहीं मानते थे |उनका विश्वास गुण 
में था। उनके अनन्य सहयोगी और अनन्य विश्वासपात्र थे भारीमारुजी | 

भारीमाल | इम आचाय रघनाथजी को छोड़ आए है। हमें नये सिरे 
से दीक्षा लेनी है | छुग्हारे पिता की प्रकृति अहुत उम्र है। हमें कठिनाइयों 
का सामना करना होगा | तुम्हारे पिता में उन्हें मेलने का सामर्ष्ष नहीं है। 
इसलिये मैं उन्हें अपने साथ नहीं रख सकता । तुम्हारी क्‍या इच्छा है, मेरे 
साथ रहना चाइते हो या अपने पिता के साथ ! 


१-हृष्टान्त : २७६ 
२-हृष्टान्त : २२ 


अध्याय १ : ध्यक्तित्व की कौँंकी १६ 


भारीमाल्जी ने दृढ़तापूर्वक आचाये भिक्षु के साथ रहने की इच्छा व्यक्त 
की । मुझे आपका विश्वास है। साघुत्व में मेरी आस्था है। मेरे चरण आपके 
चरण-चिह्ों का ही अनुगमन करेंगे। मैं आपको छोड़कर कहीं नहीं जा 
सकता--मभारीमालछजी ने कहा | 

आचार मिक्ष ने कृष्णोजी के सामने वही बात दोहराई। उन्होंने कह्दा-- 
आप मुझे साथ नहीं रखेंगे तो मेरा पुत्र मी आपके साथ नहीं रद्द सकेगा | 

आचाये भिकषु ने कहा--यह रहा दुम्द्यारा पृत्र, मैं इसे कब रोकता हूँ | तुम 
इसे ले जा सकते हो । कृष्णोजी हृठपूवंक भारीमालजी को अपने साथ केकर 
दूसरी जगह चले गए। भारीमालजी उस समय चौदह वर्ष के थे पर उनकी 
आत्मा चौदह वर्ष की नहीं थी। उनके चिर-संचित संस्कार ज्ञाग उठे | पुत्र 
के सत्याग्रह के सामने पिता का आग्रह टूट गया | वे अपने पुत्र को साथ लिए 
आचाये मिक्षु के निकट आये। नम्नभाव से कह्ा--ग़ुरुदेव ! यह आप ही की 
संपत्ति है। इसे आप ही सम्मारें। यह दो दिनों का भूखा-प्यासा है। इसे 
आप भोजन कराये, जल पिलायें। यह आप से ब्रिछुड़कर जीवन-पर्यन्त अनशन 
करने पर तुछा हुआ है। यह मेरे साथ नहीं रहना चाइता' । 

फल में जो होता है वह सारा का सारा बीज में होता है। बीज आकार में 
ही छोटा होता है, प्रकार में नहीं | तेरापंथ के विकास का बीज आचाये मिक्ष 
का जीवन था | उनके जीवन में समस्त-पद की वह सफलता है जिसमें अनेक 
विभक्तियाँ लीन हों। उनके जीवन में सिन्ध॒ की वह गइराई है जिसमें असंख्य 
सरिताएँ समाहित हो सकती हैं। 

उनके जीवन में क्षमा, बुद्धि, परीक्षा आदि ऐसे विशेष मनोभाषों का 
संगम था जो सहज ही एक धर्म-क्रान्ति की भूमिका का निर्माण कर सको। 


३-दृष्टास्त ; २०० 


अध्याय 4 २ 


प्रतिधनि 


: १ ; धर्म-क्रान्ति के बीज 


यह उन्नीसवीं सदी के प्रथम चरण की घटना है । राजपूताने की मरुस्थली 
में एक धम-क्रान्ति हुई। मारतीय--परम्परा में धर्म राजनीति से भिन्न रहा, 
इसलिए राज्य-व्यवस्था पर उसका कोई प्रभाव नहीं हुआ। समाज-ब्यवस्था 
भी धर्म द्वारा परिचालित नहीं थी, इसलिए, उसपर भी उसका प्रत्यक्ष प्रभाव 
नहीं पड़ा । किन्तु समाज में रहनेवाले उससे सर्वथा अछते केसे रह सकते 
थे! परम्परा के पोषक इसको सहन नहीं कर सके। उन्होंने आचाये भिक्षु 
को विद्रोह्दी घोषित कर दिया। 

इस चम्म-क्रान्ति का निकट सम्बन्ध जेन-परम्परा से था। विरोध की 
चिनगारी वहीं सुलगी । आचार्य भिक्षु एवं उनके नवजात तेरापंथ पर तीत्र 
प्रहार होने छगे। 

प्रहार करना आत्मसंयम की कमी का प्रतीक है। अधिय परिस्थिति 
बनने पर ही व्यक्ति के संयम का मूल्याकन होता है। आचार्य भिक्षु जिस 
परम्परा से मुक्त हुए उसके लिए यह अप्रिय घटना थी और उनका उसके प्रति 
प्रहार करना भी अस्वाभाविक नहीं था। वह बेंसे ही हुआ । पर वह एक 
अमिट छौ थी। हवा के कोंके उसे बुझा नहीं सके । उसे जिन-वाणी का 
स्नेह और संयम की सुरक्षा प्रास थी। प्रतिरोध के उपरान्त भी वह प्रदीतत 
होती गई । उसके आहछोक में लोगों को 'तेरापंथ! की राँकी मिली । 

तेरापंध और आजचाये भिक्षु आज भी भिन्न नहीं हैं किन्तु उस समय तो 
आचाय भिक्ष ही तेरापंथ और तेरापंथ ही आचार्य भिक्षु थे। तेरापंथ एक 
प्रस्फोण है । महाबीर-वाणी के कुछ बीज तेरापंथ की भूमिका में प्रस्फुटित हुए, 


अध्याय २: प्रतिध्वनि २१ 


वैसे सम्मबतः पहले नहीं हुए। तेरापंथ, महावीर की अहविसा का महाभाष्य है| 
उस महाभाष्य की कुछ पंक्तियाँ आज राजनीति की भूमिका में प्रत्याबतेन पा 
रही हैं। समाज भी उन्हें मान्यता दे रहा है| वह शादवत-सत्य, जिसकी भगवान्‌ 
महाबीर ने अनुभूति की और जिसे आचार्य भिक्षु ने अभिव्यक्ति दी; आज 
युग की भाषा में बोल रहा है | 

उस समय बड़े भीवों की रक्षा के लिए छोटे जीवों के वध को पृण्य माना 
जाता था। अहिंसा के क्षेत्र में भी बल-प्रयोग मान्य था। पुण्य के लिए धम 
करना भी सम्मत था | अश्ुद्ध साधन के द्वारा भी शुद्ध साध्य की प्रासि मानी 
जाती थी और दान मात्र को पृण्य माना जाता था। 

आचार्य मिक्षु ने इन मान्यताओं की आलोचना की । बड़ें-छोटे के प्रश्न 
पर उन्होंने सब जीवों की समानता की बात याद दिलाई । बल-प्रयोग के स्थान 
पर हृदय-परिवर्तन की पुष्टि की | उन्होंने कहा--धर्म करने पर पुण्य स्वयं 
होता है, पर पुण्य करने के लिए धर्म करना लक्ष्य से दूर जाना है। धद्ध साध्य 
की प्राप्ति शुद्ध साधनों के द्वारा ही हो सकती है और दान का अधिकारी 
केवल संयमी है, असंयमी नहीं ।॥ उस समय इसकी क्या प्रतिक्रिया हुई, 
यह बताने से पूव यह बताना आवश्यक है कि ये विचार युग की भाषा में केसे 
प्रतिष्वनित हो रहे हैं । 

सब मनुष्य समान है, यह इस युग का प्रमुख घोष है | बढ़ों फे लिए 
छोटों के बलिदान की बात आज निष्प्राण हो चुकी है । 

सममा-ब॒ुक्काकर बुराई को दूर किया जाय, इस हृदय-परित्रतेन के सिद्धान्त 
पर मनोविज्ञान की छाप छग॒ चुकी है। आज अपराधियों के लिये भी दण्ड- 
व्यवस्था की अपेक्षा सुधार की व्यवस्था पर अधिक ध्यान दिया जाता है। 
आज के सभ्य राष्ट्र फाँसी की सजा को मिय रहे हैं ओर अपराध-सुधार के 
मनोवेज्ञानिक उपायों पर ध्यान केन्द्रित कर रहे हैं। महात्मा गांधी ने दृदय- 
परिवतेन के सिद्धान्त पर छगभग उतना ही बल दिया जितना कि आचार्य भिक्षु 
ने दिया था। इन दोनों घाराओं में अद्भ्ृत सामञ्ञस्य है । 

यह तो कहीं नहीं लिखा है कि अहिंसावादी किसी आदमी को मार डाले । 
उसका रास्ता तो बिल्कुल सीधा है। एक को बचाने के लिये वह दूसरों की 
हत्या नहीं कर सकता | उसका पुरुषाथ एवं कतेव्य तो सिर्फ विनम्नता के साथ 
समकाने-बुकाने में है* ! 

पं० नेहरू की यह भाषा कि अधिकार के लिये प्रयत्ञ न हो; वह हो कत्तेब्य 
के लिये--अधिकार स्वयं प्राप्त होता है--सहसा उसकी याद दिला देती है 


१-छिल्द स्वराज्य प्रृ० : ७४-७६ 





श्र भिक्षु-विचार दशेन 


कि पुण्य के लिये धर्म न हो, वह आत्मशुद्धि के लिये हो, पुण्य स्वयं प्राप्त 
होता है । 

साम्यवादी लक्ष्य की पूत्ति के लिये अश्ुद्ध साधनों को भो प्रयोजनीय 
मानते हैं। इसी आधार पर असाम्यवादी राजनयिक उनकी आलोचना करते 
हैं। वे अशुद्व साधनों के प्रयोग को उचित नहीं मानते | 

साध्य के सही होने पर भी अगर साधन गलूत हो तो बे साध्य को बिगाड़ 
देंगे या उसे गलत दिशा में मोड़ देंगे । इस तरह साधन और साध्य में गहरा 
और अटूट सम्बन्ध है। वे दोनों एक दूसरे से अलग नहीं किये जा सकते* । 

दान सामाजिक तत्त्व है। वतेमान समाज-व्यवस्था में उसके लिये कोई 
स्थान नहीं; यह समाज-सम्मत हो चुका है| दान के स्थान पर सहयोग की 
चर्चा चल पड़ी है। दुनियाँ में शारीरिक अम के बिना भिक्षा माँगने का 
अधिकार केवल सच्चे सन्यासी को है। जो ईश्वर-मक्ति के रंग में रैगा हुआ है 
ऐसे सच्चे सन्‍्यासी को ही यह अधिकार है* । 

आचार्य मिक्षु अध्यात्म की भूमिका पर बोलते थे | उनका चिन्तन मोक्ष 
की मान्यता फे साथ-साथ चलता था। राजनीति की भूमिका उससे भिन्‍न है 
और उसका साध्य भी भिन्‍न है। इस भूमिका-भेद को ध्यान में रखकर हम 
सुने तो हमें यही अनुभब होगा कि बरतमान युग उसी भाषा में बोल रहा है 
जिसमें आचाये भिक्षु बोले थे | आज उन त्यों की घोषणा हो रही है जिनकी 
आचाये भिक्ष्‌ ने अभिव्यक्ति दी थी । 


: २ ; साधना के पथ पर 


इस अभिव्यक्ति का इतिहास ज्वलूंत साधना और कठोर तपस्था का 
इतिहास है । आचार भिक्ष अभिव्यक्ति देने नहीं किन्तु सत्य की उपलब्धि 
के लिये चले थे । ईसा को फाँसी और मुकरात को विष की प्याछी ही नहीं 
मिली थी कुछ और भी मिल था। आचार्य मिक्ष को रोटी-यातना ही नहीं 
मिली थी, सत्य भी मिला था। पाँच वर्ष तक उन्हें पेट भर मिक्षा नहीं मिली | 
एक व्यक्ति ने पूछा -मद्दाराज, घी-गुड़ मिलता होगा । आपने उत्तर दिया-- 
पाली के बाजार में कभी-कभी दीख पड़ता है? । 


निज जन भ।भमप।।फ  भतखकईममतम।झघ+घभै ० +ैप+- 


१-स्वोद्य का सिद्धन्त प्र० : १३ 
२-विनोबा के विचार प्रृ० : १२० 
३ -भिक्षु जश रशायण : 


पांच वर्ष छग पेख, अन्न पिण पूरो ना मिलो । 
बहुछ पणे संपेख, घी चोपड़ तो जिह्ा ही रह्यो ॥ 
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तेरापन्थ की स्थापना उनका छक्ष्य नहीं था | उनका लक्ष्य था संयम की 
साधना | वे उस मांगे पर चलने के छिये मृत्यु का वरण करने से भी नहीं 
हिचकते थे* । उनके तथ्यों को लोग पचा सकेंगे, उनकी यह धारणा नहीं 
थी। उनके विचारों को मान्यता देनेवाला कोई समाज होगा, यह 
कल्पना उन्हें नहीं थी। उनके पास जाना, उनसे धर्म चर्चा करना सामाजिक 
अपराध था। छोग उनका बिरोध करने में लीन थे। बे अपनी तपस्या 
करने में संलम् थे । सतत्‌ विरोध और तपस्या ने एक तीसरी स्थिति उत्पन्न 
की । जन-मानस में आचाय मिक्षु के महान्‌ व्यक्तित्व के प्रति जिज्ञासा उत्पन्न 
हुई । छोग रात में या एकान्त मे छिप-छिपकर आने लगे । पर आचाये मिक्ष 
अमिव्यक्ति से दूर अपनी साधना में ही रत थे । दो मुनि आये जो पिता और 
पुत्र थे | उनका नाम था थिरषारक और फरत्तेचनन्द | बे हाथ जोड़कर बोले--- 
गुरुदेव | उपवास हम करेंगे, सूर्य की गर्मी से तपी हुई नदी की सिकता में हम 
लेटंगे, आप ऐसा मत करें । आपकी प्रतिमा निर्मल है। आपसे सत्य की 
अभिव्यक्ति होगी । छोगों में जिज्ञासा जागी है। आप उन्हें प्रतित्रोध दे । 
उनका विनय भरा अनुरोध उन्होंने स्वीकार किया और मौन को उपदेश में 
परिणत कर दिया । 

अपने भ्येय के प्रति आचाये मिक्षु की गहरी निष्ठा थी । उसीसे उनमें 
तितिक्षा का उदय हुआ | उन्होंने बहुत सहा, शारीरिक कष्ट सह्दे, तिरस्कार 
सहा; गालियाँ सह्दी और कभी-कभी घूसे भी सहे । ठहस्ने के लिये स्थान की 
कठिनाई थी। लोग पीछे पड़ रहे थे। नाथद्वारा की घटना है--बवे चातुर्मास 
कर रहे थे। दो मास बीते और राज्य का आदेश हुआ कि वें वहाँ से चले 
जाएँ.। उनके शेप दो मास 'कोठरिया' में बीते । 

एक व्यक्ति मिछा । उसने पूछा--तुम कौन हो ! मैं मीखन हैँ, आचाये 
भिश्षु ने कहा | ओह ! अनथ हो गया--उसने कहा । उन्होंने पूछा--सो कंसे ! 
वबद बोछा--तुम्हारा मुँह देखनेवाला नरक में जाता है । तुम्हारा मुंह देखनेवाला 
तो स्वग में जाता होगा ! आचाय भिक्ष ने पूछा । उसने स्वीक्ृति-सचक सिर हिला 
दिया आचाये मिक्षु ने कहा--तुम्हारे लिये अच्छा नहीं हुआ, मेरे ल्यि तो 
अच्छा ही हुआ है--मुझे तो स्वर्ग ही मिलेगा, क्योंकि तेरा मुह देखा है* | 

एक व्यक्ति आया और कहने छगा--मुझ से त्व-चर्चा का कोई प्रइन 
पूछो ।आचाये मिक्ष ने नहीं पूछा | बारचार अनुरोध किया, तन्न पूछा--तुम 


१- मिल्लु जश रसायण : 
मरणधार सुध मग छहयो; कमी न राखी कांय । 
र-दृष्टान्त : १४ 
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समनस्क हो या अमनरक ! उसने कह्ा--समनस्क | आचार्य ने पूछा--कैसे ! 
उसने कहा--नहीं, मैं अमनर्क हूँ | फिर पूछा--किस न्याय से ? वह बोछा--- 
नहीं, मैं दोनों ही नहीं हूँ । आपने कहा---बह फिर किस न्याय से ? वह बोछा-- 
नहीं दोनों ही हूँ । फिर पूछा गया--वह किस न्याय से | वह इस न्याय-न्याय 
से रष्ट होकर छाती में घूंसा मार चलता बना। 


तेरापंथ की शान्तिपूण नीति आचार्य मिक्षु की तितिक्षा की ही परिणति 
है। इन दो शताब्दियों में तेरापंथ की उत्तेजनापूण और निम्नस्तर की 
आलोचना कुछ सम्प्रदाय के व्यक्तियों ने की, प्रचुर मात्रा में विरोधी साहित्य 
भी निकला | पर इन पूरे दो सौ वर्षों में एक भी ऐसा उदारहण नहीं है कि 
विरोध का प्रत्युत्तर उत्तेजनापूण ढंग से दिया गया हो या विरोधपूण्ण दो पंक्तियाँ 
ही प्रकाशित की हो । 


शान्तिपू्ण नीति से क्रियात्मक शक्ति का बहुत ही अजन हुआ है, इसका 
श्रेय आचार्य मिक्ष की ध्येय-निष्ठा को है । 


संसार से आचाये मिक्षु की सच्ची विरक्ति थी। उनकी दृष्टि में वह 
बुद्धि असार है जो धमम मे लीन नहीं होती । उन्होंने नो घर्म-चर्चा की , वह 
मोक्ष को केन्द्र-तिन्दु मान कर की। समाज की भूमिका पर खड़े व्यक्ति को 
उसमें कहीं-कहीं अतिवाद या बेराग्य के अन्तिम छोर को पकड़ने जैसा छगता 
है। यद्यपि समाज के पारस्परिक सहयोग का छोप करना उनका उद्देश्य नहीं 
था, फिर भी “आपात-दशेना में पाठक को ऐसा अमुभव होता है कि वे 
सामाजिक सहयोग का निरसन कर रहे हैं । गहराई में जाने पर अनुभव होता है 
कि बे मोक्ष-घर्म और जीवन-व्यवह्वार के बीच भेद-रेखा खींच रहे हैं। घम का 
आधार विरक्ति है और उसकी परिणति है त्याग | त्याग उतना ही होता है 
जितनी विरक्ति होती है। विरक्तिशज्य त्याग, त्याग ही नहीं होता है ऑर 
यह भी नहीं होता कि विरक्ति हो ओर त्याग न दो! सत्र जीवों का मनोभाव 
समान नहीं होता। किसी की पदार्थों में अनुरक्ति होती है और किसीकी 
विरक्ति | अनुसक्त के विचार विरक्त को अद्भुत से लगते हैं और विरक्त के विचार 
अनुरक्त को । यह अद्भुतता सापेक्ष है। अपनी-अपनी स्थिति में कोई 
अद्सुत नहीं है । 


; ३ :; चिन्तन की धारा 


पाँव के रोगी को खुजलछाना अच्छा छगता है, पर जिसे पाँव नहीं है उसे 
वह अच्छा नहीं लगता । जिसमें मोह है उसे भोग प्रिय लगता है) जो मोह 


अध्याय २: प्रतिध्वनि २५ 


के जाल से दूर है, उसे लगता है, भोग मोक्ष की बाधा है' । अनुभूति भिन्‍न 
होती है ओर उसका देतु भी मिन्‍न होता है। हमारी अनुभूति आत्म-मुक्ति 
की ओर झकी हुई होगी तो हम आचाय मिक्ष के चिन्तन को यथाथ पायेंगे 
और हमारी अनुभूति पदार्थोन्मुख होगी तो वह हमें अटपण सा छूगेगा। 
आचाये भिन्नु की वाणी है--““जो सासारिक उपकार हैं बे मोहवश किये जाते 
हैं। सासारिक जीव उनकी प्रशंसा करते हैं, साधु उनकी सराहना नहीं करते । 
इन सांसारिक उपकारों में जिन-धर्म का अंश भी नहीं है। जो इनमें धर्म 
बतलाते हैं बे मूह हैं ।* यह धामिक तथ्य हैं| इसकी अभिव्यक्ति करते हुए 
उनकी अन्तरात्मा में कभी केंपन नहीं हुआ। सांसारिक उपकार में जो 
व्यावहारिक छाम हैं उनकी उन्हें स्पष्ट अनुभूति थी । उसका उन्होंने मनौवेजश्ञानिक 
विड्लेषण किया हे । जो व्यक्ति किसी जीव को मृत्यु से बचाता है, उसके 
साथ उसका स्नेह-बन्ध हो जाता है। इस जीवन मे ही नहीं किन्तु आगामी 
जन्म में भी उसे देखते ही स्नेह उत्पन्न हो जाता है? | जो व्यक्ति किसी जीव 
को मारता है उसके साथ उसका द्व प-बन्ध हो जाता हे । पर-जन्‍्म में भी उसे 
देखकर दूँ प-भाव उभर आता है*। मित्र के साथ मित्रता और श्र के साथ 


१ नत्र पदार्थ ढाल १२ गा० ३-४ 
संसार नां सुख तो छ पुद्दटल तणां रे, तेतो सुख निश्चय रोगीछा जाण रे | 
ते कर्मा बश गमता लागे जीवने रे, वां सुखांरी बुधवन्त करो पिछाण रे ॥ 
पाँब रोगीलो हव॑ छो तेहनं रे, अत्यन्त मीठों छागे छे खाज रे। 
एहवा सुख रोगीछा छे पुन तणां रे, तिण सं कदेय न सीके आतम काजरे॥ 
एहवा सखां सं जीव राजी हुवेरे, तिण रे छागे छे पाप कम रा पुर रे। 
पछे दुःख भोगवे छ नरक निगोद में रे, मुगत सुखां सं पड़ियों दूर रे ॥ 
नअणुकम्पा ढाल ११ गा० ३८-३६ 
जितरा उपगार संसार तणा छे, ज्ञे जे करे ते मोह बस जांणों । 
साध तो ट्यांने कदे न सराबं, ससारी जीव तिणरा करसी बस्बाणो ॥ 
संसार तणां डपगार कीयां में, जिण धम रो अंश नहीं छे लिगार | 
संसार तणां उपगार कीयां में, घर कहे ते तो मूढ़ गिवार ॥ 
३-अणकम्पा ढ़ारकू ११ गा० ४३ हि 
जीवर्न जीव बचावे तिण सं, बन्ध,“लार्थे? तिणरों राग सनेह। 
जो परभव में 3 आय मिल तो; केंवद पाण जागैं तिणसं नेह॥ 
४-अणकम्पा ढारू ९५ गा० ४७४ कर मे या 
जोब ने जीव मार छे तिणसं, बंध जावे तिणसं भ्रेष विशेख। 
ते पर भव में ड आय मिल्ल॑ तो, देखत 'ांण जागेंतेतण सं घेख ॥ 





२६ भिक्षु-विचार दर्शन 


शत्रुता चलती जाती है। ये दोनों राग-द्वंप के भाव हैं, ये धमम नहीं हैं? । 

कोई अनुकम्पावश किसी का सहयोग करता है और कोई किसी के काय 
में विप्न डालता है। ये राग और हेप के मनोभाव हैं। इनकी परम्परा बहुत 
लम्बी होती है। आत्म-मुक्ति का सहयोग ज्ञान, दर्शन; चारित्र और तप के 
द्वारा ही किया जा सकता है? | 

एक दिन मुनि खेतसीजी को अतिसार हो गया। आचाये मिक्ष उनकी 
परिचर्या में बेंठे थे । खेतसीजी कुछ स्वस्थ हुए | उन्होंने खामीजी से कहा-- 
सती रूपाजी का ध्यान विशेष रखियेगा। आपने कहां--बहन की चिन्ता मत 
करो । ठुम अपना मन समाधि में रखो? | उन्होंने अन्तिम समय में मुनि 
रायचन्दजी को यही सीख्ख दौ--“तुम बालक हो | मोह मत छाना”। चौबीस 
बर्ष की युवावस्था में भिक्षु अपनी पत्नी सहित ब्रह्मचारी बन गये और दोनों दी 
एकान्तर तप ( एक दिन उपवास और एक दिन आहार ) करने छगे। बीच 
में ही पत्नी का देहान्त हो गया। आप अकेले ही मुनि बने और अपने साध्य 
की सिद्धि के लिये सतत्‌ जागरूक रहे । 


87 नेसर्गिक प्रतिभा 


आचाये मिक्षु सहज ग्रतिमा के घनी थे। उन्हें पढ़ने को बहुत कम 
मिला | मनचाही प्रतियाँ सुल्म नहीं थीं। वह प्रकाशन का युग नहीं था । 
उन्हें सब्र जेन-आगम भी उपलब्ध नहीं थे। उन्हे “मगबतीसत्र'ं की प्रति 
बड़े प्रयत्न के बाद मिली | उन्होंने आगर्मों को अनेक बार पढ़ा--आगम 
उनके हृदयंगम से हो गये | व्यावह्वरिक शान और आगम का; उनकी प्रतिभा 
में समन्वय हो गया । उन्होंने गम्भीर तत्वों को बड़े सरल दंग से समझक्काया | 
प्रश्नों का समाधान भी बड़े अनोखे हंग से देते । 
१-अणुकम्पा टराढू ११९ गा० ४४६ 
मित्री सं मित्रीपणों चलीयों जावे, वेरी सं वेरीपणों चलीयो जाब। 
अं तो राग घेष कर्मा' रा चाला छे,ते श्री जिण घम मांहे नहीं आब ॥ 
२-अणुकम्पा ढ्वाढ ११ गा० ४६-४० 
कोइ अणुकम्पा आणी घर मंडावें, कोइ मंडता घर नें देवें भंगाय | 
ओ प्रतख रागरने बेप उघाड़ो, ते आगे लगा दोने चलीया जाय || 
कहि कहि नें कितरों एक कहूँ, संसार तणां उपगार अनेक | 
ग्यान द्रसण चारित ने तप बिना, मोक्ष तणों उपगार नहीं छ एक ॥ 
३-दृष्टान्त : २५४३ 


क्षण्याय २: प्रतिध्वनि र्‌ऊ 


एक व्यक्ति उनसे चर्चा कर रहा था। उसकी बुद्धि स्वव्प थी। लोगों ने 
चहुत आग्रह किया कि आप इसे समझाइए,। आपने कहां--मंग, मोठ और 
चने की दाल होती है, पर गेहूँ की दाल कंसे हो ! जिसमें समभने की क्षमता 
हो नहीं उसे कोई कंसे समझाये* ! 

किसी ने कह सममदार व्यक्ति बहुत हैं पर दत्व को समभनेवाले थोड़े; 
क्या ?! आपने कहा--मूर्ति बनाने योग्य पत्थर बहुत हैं, पर कारीगर कम हैं*। 

एक व्यक्ति ने पूछा--जीव को नरक में कौन ले जाता है ! आपने उत्तर 
दिया--पत्थर को नीचे कोन ले जाता है ! वह अपने ही भार से नीचे चलो 
जाता है। प्रशन आगे बढ़ा--जीव को खगग में कौन ले जाता है! उत्तर 
मिछा--काठ के डुकड़े को जछ में कौन तिराता है ? वह अपनी छघुता से स्वयं 
तरता है। पंसे को पानी में डाछो, वह डब जायगा। उसीकों तपा-पीटकर 
कटोरी बनाछो, वह पानी पर तेंरने छगेगी? | 

चिन्तन उनके हछिये मार नहीं था, किन्तु उनके चिन्तन में गुरुत्व था। 
उनकी चर्या में भी चिन्तन था। एक व्यक्ति ने कहा--आप बृद्ध हैं, 

तिक्रमण ( आलोचना ) बैंठे-बेठे किया करें। आपने कहा--मैं खड़ा-खड़ा 

करता हूँ तो पिछले साधु बेठ-बैठे तो करेंगे, यदि मैं बैठा-बैठा करूँ तो सम्भव 
है, पिछले राघु छेटे-लेटे करने छगें४ | 

उनकी अनुभूति बड़ी तीव्र थी | वे परिस्थिति का अंकन बड़ी गहराई से 
करते थे | एक दिन स्वामीजी के साथ कोई व्यक्ति तत्व-चर्चा कर रहा था। बीच- 
बीच में वह अंट-संट भी चोछता था । किसी ने कह्य--आप उस व्यक्ति से 
क्यों चर्चा करते हैं जो अय्-संद बोलता है। आपने कहा--वेया नन्‍्हा होता है 
तत्र वह पिता की मूठ भी खींच लेता है, पगड़ी भी बिखेर देता है, किन 
बड़ा होने पर वही पिता की सेवा-भक्ति करता है । जब तक यह मुझे नहीं 
पहचान लेता हे तब्रतक बकवास करता है। मुके समझ लेने पर यही मेरी 
भाव भरी भक्ति करेंगा४ । 

वे अपनी कार्यप्रणाली में स्वतन्त्र चिन्तन उड़ेलते रहते थे। अनुकरण- 
प्रियता उन्हें ठुमा न सकी। अनुकरणप्रेमियों की स्थिति का चित्र उनकी 
'दृष्टन्त शंली' में इस प्रकार है--४एक साहकार म॑ व्यापारिक समझ नहीं 


१-हृष्टान्त : ११७ 
र्च्दष्टान्त ; १५७ 
३-दृष्टाल्त : १४१-१४२-१४३ 
ड दृष्णस्त ; २१५२ 

#-दृष्टाज्त : २८७ 


२८ भिल्लु विचार दशेन 


थी। वह पड़ोसी की देखा-देखी करता। पड़ोसी जो बस्ठु खरीदता उसे वह 
भी खरीद लेता | पड़ोसी ने सोचा--यह मेरी देखा-देखी करता है या इसमें 
अपनी समझ भी है। उसने उसे परखना चाहा और अपने बेटे से कहा-- 
पंचाज्ञों का भाव तेज है उन्हें खरीद छो, थोड़े दिनों में दूने दाम हो जायेंगे | 
पड़ोसी ने सुना और विदेशों से पंचाह्न मेंगवा लिये। दिवाला निकालना 
पड़ा" |! 
बे मूल को बहुत महत्व देते थे। आचारद्वीनता उनके लिये असह्य थी | 
उससे भी अधिक असक्य थी भ्रद्धाहीनता | कुछ व्यक्तियों ने कहा--भीखणजी 
हमें साध या श्रावक नहीं मानते। आपने इस प्रसंग को समभाते हुए 
कहा--कीयलों को राज काले बत्तेन में पकाई गई, अमावस की रात, जीमनेवाले 
अन्ये ओर परोसनेवाल भी अन्धे। वे खाते जाते हैं और कहते जाने हैं-- 
खबरदार ! कोई काछा 'कोंखा' आये तो टाल देना | भला क्या टाले, सारा 
काठा ही काला है? । 


: ५ : हेतुवाद के पथ पर 


आचाये मिक्ष तार्किक-श्क्ति से समन्‍न थे। उन्होंने साध्य-साथन का 
विवेचन केवल आगामों के आधार पर ही नहीं किया, स्थान-स्थान पर उसे तर्क 
से भी पुष्ठ किया है। धर्म को कसौटी पर कसते हुये उन्होंने बताया--भर्म 
मुक्ति का साधन है। मुक्ति का साधन मुक्ति ही हो सकती है, बन्धन कमी 
उसका साधन नहीं होता। बन्घन भी यदि मुक्ति का साधन हो जाय तो 
बन्धन और मुक्ति में कोई भेद ही ने रहे । ज्ञान, दर्शन, चारित्र, और तप के 
सिवाय कोई मुक्ति का उपाय नहीं है? | इसलिये ये चार ही धम है | शेष सब 
बन्धन के हेतु हैं। जो बन्धन के हेतु हैं वे मोक्ष-घर्म नहीं हैं? । धर्म मुक्ति 
का साधन है और स्वयं मुक्ति है। इसलिये कहा जा सकता है कि मुक्ति, मुक्ति 
के द्वारा ही प्राप्य है, बन्धन के द्वारा बन्धन होता है। उसके द्वारा मुक्ति 
१-दृष्टान्त ; रटट 
*-दृष्टान्त : ९४३ 
३-अणुकम्पा ढाल ४ गा० १७ : 
ग्यांन दर्शन चारित्र तप बिना, और मुक्ति रो नहीं उपाय हो। 
छोड़ा मेला उपगार संसार नां; तिणथी सदगति किण विध जाय हो |! 
४-अकम्पा ढाल ; ४-गा० १८: 
जितरा उपगार संसार नां, ते तो सगछाइ सावद्य जाण हो । 
श्री जिण धम में आयें नहीं, कूडी म करो तांण हो॥ 


अध्याय २: प्रतिध्वनि रह 


प्राप्य नहीं है। बन्धन अनादि परिचित है और मुक्ति अपरिचित है* । 
इसलिये संसारी जीव बन्धन की प्रशंसा करते हैं, किन्तु मुमृक्ष प्राणी उसकी 
सराहना नहीं करते? । 

संसार क्या है ? शरीर-आत्मा का सम्बन्ध ही संसार है। सूक्ष्म शरीर 
(६ कार्माण शरीर ) के द्वारा स्थूल शरीर की पुनशवत्ति होती रहती है| इन्द्रिय 
और मन के विषयों का अहण होता है । प्रिय में राग और अप्रिय में द्वंष 
होता है। रागद्रोष से कमे-बन्ध, बन्ध से जन्म-मरण की आदबृक्ति| इस 
प्रकार ही संसार की आइत्ति होती रहती है । 

मोक्ष क्‍या है ! सूक्ष्म शरीर से मुक्ति। उसके बिना स्थूछ शरीर नहीं 
होता । उसके अभाव में इन्द्रिय और मन नहीं होते | इनके ब्रिना विषय ग्रहण 
नहीं होता। अभाव में गग-द्वेप नहीं होते। रागद्वंष बिना कर्म-बन्धन 
नहीं होता । बन्धन के बिना संसार नहीं होता, जन्म-मरण की आजबदृत्ति नहीं 
होती। मोक्ष से संसार नहीं होता और संसार से मोक्ष नहीं होता, इसछिए 
मोक्षार्थी व्यक्ति को न जन्म की इच्छा करनी चाहिये और न मृत्यु की। 
उसके लिये अमिलपणीय है संयम । संयम से जीवन-मृत्यु की आवृत्ति का निरोध 
होता है | इसलिये बह मोक्ष का उपाय है। वह मोक्ष का उपाय है, इसलिये 
मोक्ष है । 

जो असंयमी जीवन की इच्छा करता है उसे घमम का परमार्थ नहीं मिला 
है? । असंयममय जीवन और बाल-मरण ये दोनों अनभिलघणीय हैं। संयम- 
मथ जीवन और पण्डित-मरण ये दोनों अभिलषणीय हैं: । 

जिन्हें सत्र प्रकार से हिंसा करने का त्याग नहीं है, वे असंयमी हैं | संगमी बे 





१-जम्बूकुमार चरित २-१५ 

२-अणुकम्पा ढ़ाछू ११ गा० ३८ : 

जितरा उपगार संसार तणां छ॑, ज जे करे ते मोह बस जांणो । 
खाधु तो त्यांने कदे न खराबें, संसारी जीव तिणरा करसी बखांणों ॥ 
३-अणुकम्पा ढाल ८ गा० १७ : 

इबरती जीवां रो जीवणों वांछे, तिण धर्म रो परमारथ नहीं पायो। 
आ सरधा अग्यानी री पग पग अटके, ते सांभछ॒ड्यो भवीयण चित ह्यायो ॥ 
४-अणुकम्पा ढाल ६ गा० ३६ : 

असंजम जीतब ने बाल मरण, यां दोयांरी बंछा न करणी जी । 
पिड़त मरण ने संजम जीतव, यांरी आसा वंछा मन घरणी जी।। 


३० भिक्षु-विचार दर्शन 


हैं जिनका जीवन हिंसा से पूणतः विरत हो' । लोक-दृष्टि में वह जीवन श्रेष्ठ है 
जो समाज के लिये उपयोगी हो। मोक्ष-दृष्टि में वह जीवन श्रेष्ठ हे जो 
संयमी हो | असंयमी जीवन की इच्छा समाज की उपयोगिता हो सकती है, घम 
नहीं । आचाये भिक्ष ने कहा--अपने असंयमी जीवन की इच्छा करना भी 
पाप है तब दूसरे के असंयमी जीवन की इच्छा करना धम कंसे होगा ! मरने- 
जीने की इच्छा अज्ञानी करता है । ज्ञानी वह है जो समभाव रखे" । 

आचार्य भिक्षु ने साध्य-साथन का विविध पहलुओं से स्पर्श करके एक 

सिद्धान्त स्थापित किया कि जो कार्य करना साध्य के अनुकूल नहीं है उसे 
करवाना व करनेवाले का अनुमोदन करना भी साध्य के अनुकूल नहीं हो 
सकता | कृत, कारित और अनुमति तीनों अभिन्‍न हैं । 

(क) जो कार्य करना धर्म है, उसे करवाना और उसका अनुमोदन 
भी धम है| 

(ख) जो काये करवाना धमं है, उसे करना और उसका अनुमोदन 
भी धर्म है। 

(ग) जिसका अनुमोदन घमम है, उसे करणा और कराना भी धर्म है। 

(क) जो कार्य करना धर्म नहीं, उसे करवाना और उसका अनुमोदन 
भी धर्म नहीं । 

(ख) जो काये करवाना धर्म नहीं उसे करना और उसका अनुमोदन 
भी धर्म नहीं । 

(ग) जिसका अनुमोदन धर्म नहीं, उसे करना और कराना भी धर्म नहीं । 
हिंसा करना पाप है; करवाना पाप है और उसका अनुमोदन भी पाप 
है? । अहिंसा का पालन करना धमे हे, करवाना धर्म है और उसके 
पालन का अनुमोदन करना भी धम है। 





१-अणुकम्पा ढाल £ गा० ४० : 

छ कायरा सख्र जीव इविरती, त्यांरो असंजम जीतब जांणोजी । 
सब सावद्य त्याग कीया त्यांरो, संजम जीतब एह पिछांणो जी ॥ 
२-अणुकम्पा ढारू २ गा० १४ : 

आपणोइ वांछे तो पाप, परनो कुण घाले संताप । 

घणों जीवणो वाछे अग्यांनी. समभाव राखं ते ग्यांनो ॥ 

३-अणुकस्पा ढा० ४ दू० २ 

मारयां मरायां भरकों जाणीयां, तीनोंई करणा पाप । 

देखण वालाने जे कहें, ते खोटा कुगुर सपाप ॥ 


अध्याय २ : प्रतिध्वनि ३१ 


कुछ लछोग कहते हैं, मरते जीवों को बचाना घमम है। आचार्य मिश्र 
ने कहा--धम का सम्बन्ध जीवन या मृत्यु से नहीं है। उसका सम्बन्ध संयम 
से हे | एक व्यक्ति स्वयं मरने से बचा, दूसरे ने उसके जीवित रहने में सहयोग 
दिया और तीसरा उसके जीवित रहने से हृषित हुआ, इस तीनों में घर्मी 
कौन सा होगा ? जो जीवित रहा उसका भी अब्त नहीं घट और अनुमोदन 
करनेवाले का भी ब्रत नहीं बढ़ा, फिर ये धर्मी कसे होंगे ! जीना, जिछाना और 
जीने का अनुमोदन करना, ये तीनों समान हैं और उनके अनुमोदन में भी 
धर्म नहीं है" । जिसका खाना भर्म नहीं है उसे खिलाना भी धर्म नहीं है 
ओर उसके खाने का अनुमोदन करना भी घर्म नहीं है । 

जिसका खाना धम है, उसे खिलाना मी धरम है और उसका अनुमोदन 
करना भी धर्म है। आचाये भिक्षु ने कतेव्य के धर्माघस पक्ष का निर्णय करने में 
उक्त तक शेली का सर्वत्र उपयोग किया है। उन्होंने संयमी या मुनि को 
मानदण्ड मानकर सब्रको मापा | संयमी जिस काये का अनुमोदन कर सकता है, 
बह धर्म है, क्थोंकि वह जिस काये का अनुमोदन कर सकता है उसे कर भी 
सकता है और कर भी सकता है। वह जिस काय का अनुमोदन नहीं कर 
सकता वह धर्म नहीं है क्योंकि लिस काये का वह अनुमोदन नहीं कर 
सकता, उसे कर भी नहीं सकता और करा नहीं सक्रता। संयमी असंयम 
और उसके साधनों का अनुमोदन नहीं कर सकता | इसलिए असंयम घर्म 
नहीं है | बह संयम और उसके साधनों का ही अनुमोदन कर सकता है, > 
संयम ही धर्म है। कुछ साथ बड़े जीवों की रक्षा के लिये छोटे णीवों को 
मारने में धर्म कहते थे। आचाये भिक्षु ने आश्चये के स्वर म॑ कहा--जो साध 
कृत, कारित और अनुमति, मनसा, बाचा, कर्मणा से अहिंसक हैं, जीव मात्र 
की दया का पालन करते हैं बे सभी जीवों के रक्षक होकर जीवों को मारने में 


१-अणुकम्पा ढ्वाल ४ गा० २२-२६ 
एक पोते बच्यो मरवाः थकी. दूज कीधो हो तिणरें जीवणरो उपाय। 
तीजों पिण हरष्यों उण जीवीयां, यां तीनां में हो कुण सुद्ध गति जाय ॥ 
कुशल रहो तिणरं इविरत घटी नहीं, तो दूजा ने हों तुमे जांणजो एम। 
भलो जांणे तिणरें विरत न नीपनी, ए तीनोइ ते सुद गति जासी फेम ॥ 
जीवियां जीवायां भ्ढो जीणीयां, तीनोइ हो करण सरीषा जांण। 
कोई चतुर होसी ते परखसी, अण समभया हो करसी तांणा तांण ॥ 
छांकाया रो वांडें मरणो जीवणों, ते तो रहसी हो संसार मम्कार । 
ग्यांन दशन चारित तप भला, आदरीयां हो आदरायां खेवो पार ॥ 


झ्२ भिक्षु-विचार दशन 


धम कित न्याय से कहते हैं* ! जीवों को मारकर जीवों को पोसा जाता है, 
यह संसार का माय है, पर इसमें जो साधु घम बतलते हैं बे पूरे मूढ़ हैं, 
अज्ञानी हैं'। जो साधु जीव-हिंसा में घम बतलाते हैं, उनके तीन महात्तों 
का भंग होता है। जीव-हिंसा में धर्म बतलाना, हिंसा का अनुमोदन है; 
इसलियि उनका अहिसा महाजत मग्म होता हे । भगवान ने हिंसा में धर्म नहीं 
कहा है | जीवों का पोपण करना अहिसा-घर्म न्दीं, यह सत्य है | इसके विपरीत 
एक जीव के पोषण के लिए दूसरे जीव को मारना दया धर्म है , यह कहना 
असत्य है । इस दृष्टि से उनका दूसरा सत्य महात्रत भम्म होता है । 

जिन जीवों के मारने में धम को प्ररूपणा करते हैं बे उन जीवों को चोरी 
करने हैं | क्योंकि वे जीव अपने प्राण-हरण की स्वीकृति नहीं देते, और 
बिना अनुमति के उनके प्राण लेगा चोरी है। जीवों को मारने में भगवान्‌ 
की आज्ञा नहीं है। जीवों को मारने में धम बतलानेवाले, मगवान्‌ की आजा 
की भो चोरी करते हैं। इसलिए उनका तीसरा अचौर्य॑ महात्रत टुय्ता है । 
इस प्रकार जीव हिंसा में धर्म का प्ररूपण करनेवार्लों के तीनों मद्मत्रत 
टूय्ते है? । 
(-अणुकस्पा दाल ६ गा० ४१ : 
त्रिविधे त्रायी छ. छाय रा साध, त्यांरी दया निरन्तर राखं जी | 
ते छ काय रा पीहर छु काय ने मार॒यां; धम किस लेख भाखें जी ॥ 
२-अणकम्पा ढ़ाल ६ गा० २४५ :; 
जीवां ने मारे जीवां ने पोप॑ं, ते तो मारग संसार नों जांणों जो । 
तिण मांहें साध घम बतावें, ते पूरा छ मूढ़ अयांणों जी ॥ 
३ अणकम्पा द्राढ & गा० २९-३२ : 
केइ साधरो विड़द घराव छोकां में, बले बाजें मगव॒न्‍त रा भगताजी । 
पिण हिंसा मांहँ धम परूप, स्थांरा तीन बरत भांगे छगता जी ॥ 
छु काय मारयां मां रे धम प्ररूप, स्यांन हिंसा छकाय री लागे जी। 
तीन काछ री हिसा अणुमोदी, तिणस्‌ं पंहिलों महाश्रत भागें जी॥ 
हिंसा में धरम तो जिण कहयों नांही, ह्विंसा में घमं कह्या भूठ छागें जी ॥ 
इसड़ी झठ निरंतर बोलें, तयांरो बीजोई महावरत भांगे जी॥ 
ज्यां जीचां ने मार्‌यां धर्म परूप॑, त्यां जीवांरो अदृत्त लागो जी। 
बलेआगनालोपी श्री अरिहल्त नी, तिण सूं तीजोई मद्दावरत भांगें जी ॥ 


अध्याय २ : प्रतिध्वनि ३३ 


जीव-हिंसा में धर्म बतानेवाले अपने को दया-धर्मी कहते हैं, पर 
वास्तव में वे हिंसा-धर्मी हैं? । 

साध्य की भीर्मासा में उन्होंने बतछाया--जीवों को बचाना, यह धर्म 
का साध्य नहीं है। एक व्यक्ति मरते जीवों को बचाता है और एक व्यक्ति 
जीवों को उत्पन्न कर उन्हें पाल-पोषकर बड़ा करता है । यदि धर्म होगा तो इन 
दोनों को होगा और नहीं होगा तो दोनों को नहीं। बचानेवाले की अपेक्षा 
उत्पन्न करनेवात्य बड़ा उपकारी है; किन्तु ये दोनों संसार के उपकारी हैं। 
इन उपकारों में केवडी भाषित धर्म नहीं है? । आचाये मिश्ष ने कह्य--सावथ 
दया धर्म नहीं है | तर्क की कसौटी पर कमते हुए उन्होंने कहा--धर्म का मूल 
दया या अहिंसा है। दान देने के लिये जीव वध किया जाता है, उस सावद्य 
दान से दया उठ जाती है और जीवों को बचाने के लिये दया की जाती है, उस 
सावय दया से दान उठ जाता है। जो छोग सावद्य दान देने में और जीव बचाने 
में प्रम मानते हैं, उनके दान के सामने दया का सिद्धान्त नहीं टिकता और 
उनकी दया के सामने दान का तिद्धान्त नहीं टिकता। दान के लिये जीब- 
बंध करता है, उसके दिल में दया नहीं रहती, और दान देने के लिये वध 
किये जानेबाठे जीवों को बचाता है तो दान नहीं होता । सावद्य दान और 
सावय दया, ये दोनों मुक्ति के मांग नहीं हैं । सावद दान में जीवों का वध 
होता है, इसलिए बह मुक्ति का मांग नहीं है| 

सावथ दान को रोक कर जीवों की रक्षा करने से जिन्हें दान दिया जाता 


१-अणुकम्पा ढाछ ६ गा० ३४ : 
स्यांने पूछयां कहें म्हेँ दयाधर्मी छें, पिण निश्चे छ काय रा घातीजी । 
त्यां हिसाधम्या ने साध सरधे केई, ते पिण निश्चे मिथ्याती जी ॥ 


२-अणकम्पा ढाछ ११ गा० ४०-४१-४२ : 

किणही जीव ने खप करने बचायो, क्रिण ही जीवउपजायनकीघो मोटों । 
जो घम हो सी तो दोयां ने धर्म होसी,जो तोटों होसी तो दोयां ने तोटों ॥ 
वचावणवाला विर्च तो उपजावणवाडों, सांप्रत दीसें उपगारी मोटों । 
यांरो निएणो कोयां विग धम्त कहें छें, त्यांरों तो मत निकेवछ खोटों ॥ 
बचाबणवाछो न॑ उपजावणबालों, अं तो दोन्‌ संसार त्णां उपगारी । 
एट्वा उपगार करें आमां साहमां, तिण में केवछी रो धम नहीं छे लिगारी ॥ 


ह., 


्‌ 


३४ भिक्षुविचार दर्शन 


उन्हें अन्तराय होता है। इसलिये यह सावद्य दया भी मुक्ति का मार्ग नहीं है" । 
सावब दान से दया की उत्थापना होती है और सावद् दया से अमय दान का 
लोप होता है, इसलिये ये दोनों सांसारिक हैं* | जहाँ किसी की हिंसा नहीं होती, 
बह दया ओर संग्रमी दान ये ही मोक्ष के मार्ग हैं। भगवान्‌ ने इन्हीं को घर्म- 
सम्पत कह्दा है? । 


६ ; श्रद्धावाद के पथ पर 


आचार्य मिश्ष के पास श्रद्धा का भी अमित बल था । बे जितने ताक्किक ये 
उतने ही भ्रदाल। श्रद्धा और तक के संगम में ही व्यक्ति का दृष्टिकोण 
पूणे बनता है। कुसुम्मा स्वयं गल कर दूसरों को रंगता है। भक्त-द्वदय का 
गीलछापन दूसरों को स्निग्व कर देता है । आचाये मिक्ष की अटल आस्था इस 
कोटि की है कि ५ भगवान्‌ महावीर और उनकी वाणी पर स्वयं को न्यौछावर 
कर चलते हैं। उनके समर्पण की भाषा यह है--प्रमो ! आपने सम्यक्‌ दर्शन, 
शान; चारित्र ओर तप को मुक्ति का मांगे कहा है। में इनके सिदरा और किसी 
तत्व को धमम नहीं मानता | मैं अह्ेन्त को देव, निर्ग्रन्थ को गुरु और आपके 





१-ब्रतात्रव ढा० १२ गा० ४४-४७ 
भेषधारी थापे सावशद्य दांन नें, तिण दांन सूं दया उठ जाय हो। 


बले दया कहे छ काय बचावीयां, तिण सूं दांन उथप गयो ताय हो ॥ 
छ काय जीवां न॑ जीवां मारने, कई दांन दे संसार रे मांय हो । 
तिणर छ काय जीवां तणी, घट में दया उठ नहीं काय हो॥ 
कोई दांन देव तिण न॑ वरज नें; जीवा बचावें छल काय हो ॥ 
ते जीव बचायां दांन उथपें, त्यां सूं न्‍्यारा रहयां सुख थाय हो॥ 
छु काय जीवां न॑ मारे दांन दें, तिण दांन सूं मुगत न जाय हो। 
बले फिर वचाबें छ काय नें, तिणसूं कम कट नहीं ताय हो ।॥ 
२-ब्रताब्रत ढा० १२ गा० ४८ : 

सावय दांन दीयां दया उथपे, सावद्य दया सुं उथपे अभेदांन हो। 
ते सावद्य दया दांन संसारनां, त्यांनें ओलखें तें बुधवान हो | 
३-ब्रवाब्रव हा० १२ गा० ४६ : 

त्रिविधे त्रिविधे छ काय हणवी नहीं, आ थे दया कहद्दी जिण राय हो । 
दांन देंणों सुपातरने क्ल्यो, तिणसे मुगत सुखे सुखे जाय द्ो॥ 


अध्याय २ : प्रतिध्वनि ३५ 


द्वारा प्ररूपित मुक्ति-मार्ग को ही धमम मानता हूँ | मेरे लिये और सब अमजाछ 
है। सेरे लिये आपकी आज्ञा ही सर्वोपरि प्रमाण है! । 

जिसने आपकी आशा को पहचान लिया, उसने आपके मौनको पहचान लिया | 
जिसने आपके मौन को पहचान लिया, उसने आपको पहचान लिया । जिसने 
आपको पहचान लिया, वह दुगेति से बच गया। जिसने आपकी आज्ञा को नहों 
पहचाना, उसने आपके मौन को नहीं पहचाना। जिसने आपके मौन को 
नहीं पहचाना, उसने आपको नहीं पहचाना ! जिसने आपको नहीं पहचाना, 
वहू दुगति से नहीं बचता | कई लोग आपकी आश्ञा के बाहर भी धर्म 
कहते हैं और आपकी आज्ञा मे भी पाप कहते हैं । थे दोनों ओर से डब 
रहे हैं। आपका धम आपकी आज्ञा में है। आपको आज्ञा के बाहर आपका 
धम नहीं है। जो जिन-धरम को जिन-आश्ञा के बाहर बतलाते हैं, वे मूढ़ हैं । 
आप अवसर देखकर बोलें, और अवसर देखकर भौन रहे | जिस काये 
म आपकी आज्ञा नहीं है उस काये म॑ धर्म नहीं है । 

सूरदास और मीरा के सर्वस्व कृष्ण तथा तुलसी के सर्वस्व राम थे, वैसे 
ही भिक्ष के स्वेस्व महावीर थे। वेस्वयं को महावीर के सन्देश का वाहक 
मानते थे । एकबार एक व्यक्ति ने पूछा--महाराज ! आप इतने जनप्रिय 


१-बीर सुनो मोरी वीनती | ढा० १ गा०६, ७ 

अध्येन अठाबीसमां उत्तराध्येन में, मोक्ष साग कह्या च्यार | 

ग्यान दशन चरित्र ने तप बिना; नहिं श्रद्ध थम लिगार ॥ 

देव अरिहंत निम्न थ गुरु साँहरे, केवलीए भाषित धम। 

ए तीनुई तत्व संठाकर काछीया, और छोड़ दिया सहु मम ॥ 
-ब्रतात्रत ढा० १२ गा० ३६-४३ : 
जिण ओलछख लो घी आपरी आगना, जिण ओलूख छी घो आपरी मंन हो | 
तिण आपने ओलखे छलीया; तिणरी टलछगी माठी २ जन हो॥ 
जिण अग्यां न ओलखी आपरी, आपरी नहीं ओलखी मंन हो। 
ति०. आप ने ओलख्या नहीं, तिणर बधमी माठी२ जंन हो ॥ 
केई जिण आगना बार धम कहें, जिग आग्यां मांहे कहें छे पाप हो। 
ते दोने विध बूद छ वापड़ा, कूडों कर २ अग्यांनो विलाप हो॥ 
आपरो घम आपरी आग्या मझे, आपरो घम नहीं आपरी आग्या बार हो । 
जिण धमं जिण आग्या बार कहें, ते पूरा छ मंढ गिवार हो ॥ 
आप अवसर देखीन बोलीया, आप अवसर देखे सामी मूंन हो। 
जिहां आप तणी आगना नहीं, ते क(णी हे जाबक जबुंन हो॥ 


३६ भिक्षु-विचार दशेन 


क्यों हैं! आपने कद्दा--एक पतिव्रता स्त्री थी। उसका पति विदेश में था । 
बहुत दिनों से उसे पति का कोई समाचार नहीं मिला | एक दिन 
अकस्मात्‌ एक समाचारवाहक आया और उसे उसके पति का सन्देश दिया। 
उसे अपार हर्ष हुआ। उसके लिये वह आकर्षण का केन्द्र बन गया। हम 
भगवान्‌ के सन्देशवाहक हैं। छोग भगवान्‌ के भक्त हैं। भगवान्‌ का सन्देश 
सुनने के लिये आतुर हैं | हम गाँव-गाँव में जाते हैं और लोगों को मगवान्‌ का 
सन्देश सुनाते हैं | हमारे प्रति जनता के आकर्षण का यही देतु है। । 

आचार्य भिक्षु की श्रद्धा आलोचक-बुद्धि से जुड़ी हुई थी । उन्होंने अनेक 
गुरुओं को देखा-परा | आखिर स्थानकवासी सम्प्रदाय के आचाये रुघनाय जी 
को अपना गुरु चुना | उनके पास जेनी दीक्षा स्वीकार की । आठ वर्ष तक उनके 
संघ में रहे । चाद् परग्पण और आचार में कुछ मतभेद हुआ। साध्य और 
साधन की विचारधारा भी नहीं मिल सकी | फलतः वे अपने आचाये से पृथक हो 
गये । गुरु का उनके प्रति स्नेह था, और उनका गुरु के प्रति | फिर भी आलोचक 
बुद्धि आचार-भेद को सहन न कर सकी | वे अपने आचाये के प्रति कृतश्ष 
रहते हुए भी उनके विचारों की आलोचना किये बिना नहीं रदे। 

भगवान्‌ महावीर से बढ़कर उनके छिये कोई आराध्य नहीं था। एक 
ओर उन्‍होंने कहा-सुमे मगवान्‌ महावीर का ही आधार है और किसी का 
नहीं | दूसरी ओर बे मगवान्‌ महाबीर को भी एक जगह आलोचना करते हैं। 
मगवान ने गोशालक को बचासे के लिये शीतछ तजोंट्श्या नामक योगशक्ति 
का प्रयोग किया और वेश म्पायन ऋषि गोशालक को उष्ण तजोलिश्या से मार रहा 
था; उससे उसे उबार ल्या। आन्ताये मिश्ष की साध्य-साधन की मीमासा से यह 
काय आत्ममृक्ति का प्रमाणित नहीं होता | इसलिए उन्हेंने कहा--इस प्रस॑ग में 
भगवान्‌ को बीतराग साधना में चूक हुई, क्योंकि शक्ति का प्रयोग झुद्ध साधन 
नहीं हैं? | इस आलोचना के ट्थि उर्नहें बहुत कुछ सता पढ़ा | उसके उत्तरा- 
घिकारी आचाये मारमलजी ने उनसे प्राथना की-गुरुढेव | यह पद बढुन ही 
कट है। आपने कहा--कटु नो है, पर सच से परे तो नहीं ! भारमलजी ने 
कहा- नहीं। तब आपने कहा--रहने दो | यह निर्मीक आलोचना क्या की, 
मानो अपने लिये उन्होंने विरोत्र का मोर्चा खड़टा कर लिया | पर इससे उनकी 





१-रृष्टाल्त ; ८७ 

२-अनुकम्पा हा : ६ गा० १२ : 
छ लेस्या हूंती जद बीर में जी, हूंता आठोंई कर्म । 
छद॒मस्थ चूका तिण समें जी, मूखे थापं॑ धर्म ॥ 


श्रध्याय २; प्रतिध्बनि ३७ 


खाई का श्रोत फूट पढ़ता है। श्रद्धा और आलोचना में कोई खाई नहीं है, 
यद उन्होंने प्रमाणित कर दिया। 

“शत्रोरपि गुणा बाच्याः , दोषो वाच्या गुरोरपि--यह विशाल चिन्तन 
उनकी इस कृति से साकार बन गया । 


: ७ ; धर्म का व्यापक स्वरूप 


जेन-धर्म पर आचाये भिक्षु की अगाध श्रद्धा थी, पर वे जेन-धम्म को 
संकुचित अथ में नहीं मानते थे । उनकी वाणी है--भगवान्‌ का मांगे राजमार्ग 
है। वह कोई पणगडंडी नहीं जो बीच मं ही रुक जाय | बह तो सीधा मोक्ष 
का माग है' | 

वे ध्म को एक मानते थे। मिथ्या दृष्टि की निरबग प्रद्कत्ति धर्म है, 
इसका दृढ़तापूवंक सम*न कर उन्होंने जेन-परम्पता के उदार दृष्टिकोण को 
बहुत ही प्रमावशाल्री बना दिया | अमुक सम्प्रदाय का अनुयायी बनने से ही धर्म 
होता है अन्यत्र नहीं, इस अ्रमपूर्ण मान्यता का उनकी स्पष्ट वाणी से स्वतः 
खण्डन हो गया? । धर्म और सम्प्रदाय एक नहीं है, इस सच्चाई की उन्हे गहरी 
अनुभूति थी। उन्होंने कहा--निरवय प्रवृत्ति भर है, भले फिर वह जेन की हो 
या जेनेतर की। सावध् प्रवृत्ति अधर्म है, भले फिर बह जेन की हो या 
जनेतर की? । 

जो व्यक्ति जेन-दर्शन की व्याख्या को अक्षरशः न माने, उससे वेराग्य और 
सदाचार की मावना नहीं जागती, यह मानना दुगग्रह की चरम सीमा है| जेन- 
दशन सचमुच ही धर्म की अखण्डता को स्वीकार करता है। सम्प्रदाय धम को 
विभकत नहीं कर सकते । दृष्टिकोण सम्यक हो जाता है--शान, चारित्र और 
तप की सम्यक्‌ आराधना होती है; तो व्यक्ति मोन्न प्राप्त कर लेता है, मे 
फिर वह किसी भी बेघ या सम्प्रदाय मे हों। इसके प्रमाण गहलिंग सिद्ध 
और अन्यलिंग सिद्ध हैं। सम्यक दहन, चारित्र आदि की पूर्णता प्राप्त होने 
पर गृहस्थ के वेष में मी और जैनेतर सम्प्रदाय ग भी मुक्ति ग्राप्त हो सकती 


१-आचाय सन्त भीखणजी प्र० ८४ 
रुसूत्रकताज्ञ १, १: १६ : 
आगारमभावसन्ता थि अरण्णा वा वि पठवया ॥ 
इसं॑ दरिसणमावन्ना, सव्वदुक्खा विमुच्चई।। 
३-भ्रम विध्व॑सनम्‌, मिथ्यात्वी क्रियाधिकार प्ू० १-४६ 


३८ भिक्षु-विचार दर्शन 


है । जेन-आगमों में 'असोच्चा' केवली का वणन है* । जिस व्यक्ति की धर्मी 
पदेश सुनने का अवसर नहीं मिला, किन्तु सहज भाव से ही सरव्ता, क्षमा, 
सनन्‍्तोष, आदि की अराधना करते-करते जो भावना बल से सम्यग्दरशन, चारित्र, 
पा मुक्त हो जाता है, उसके क्रमिक विकास का हेतु धर्म की अरांधना है, 
सम्प्रदाय विशेष का स्वीकार नहीं? | 

आचाये मिक्ष की व्याख्या में जो सम्यग्दशन, ज्ञान, चारित्र और 
तप है वही जन धर्म है, और जो जन घमम है वही सम्यग्दशन, शान, 
चारित्र और तप है। कुछ लोग मिश्या दृष्टि या जेनेतर व्यक्ति की 
क्रियामात्र को अशुद्ध मानते थे। आचार्य भिक्षु ने उनके अभिमत की 
आहछोचना की । आपने कहा--ज्ो छोग मिध्या दृष्टि की निरवद्य क्रिया 
को भी अशुद्ध मानते हैं, उनकी बुद्धि सही मार्ग पर नहीं है। मिभ्या दृष्टि 
की निरबद्य क्रिया में कोई गुण नहीं--यों कहने वालों की बुद्धि भ्रष्ट हो गई 


१-नन्दी सूत्र ४१: 
अन्नलिग सिद्धा, गिहीलिंग सिद्धा 
२-भगवती श० ६ ३० ३१ 
३-मिश्यात्वी करणी निणय ढा० २ गा० ४६-४७-४६ : 
इण रीत पहिली तो समकत पांमीयों रे, 
विभग अनांण रो हुबवों अवध गिनांन रे। 
अनुक्रमें हुवों छ॑ केवली रे. 
पछ्ं गयो छ पांचमी गत परधान रे | 
असोचा केवली हुआ इण रीतस्‌ रे, 
मिध्यातों थके करणी तिण कीघ रे | 
कर्म पतला पाड्या मिथ्याती थके रे, 
तिणसूं अनुक्रमे शिवपुर लीघ रे ॥ 
क्यो लेस्या रा भा परिणांम हूंता नहीं रे, 
तो किण विध पाम॑त विभग अनांण रे । 
श्त्यादिक कीधां सूँ हुयो समकती रे, 
अनुक्रमे पहुंतो छे निरवांण रे 


अध्याय २: प्रतिध्वनि ३६ 


हे' | आचाय भिक्ष ने कहा--भगवान का धर्म समुद्र की तरह विशाल और 
आकाश की तरह व्यापक है | णो धर्म शुद्ध, नित्य और गाब्वत है; भगवान ने 
निसकी व्याख्या की है बह एक शब्द में है अहिंसा | भगवान ने कह्दा--प्राण, 
भूत्त, जीव, और सरत्वों को मत मारो, उनपर अनुशासन मत करो, उन्हें दास- 
दासी बनाकर अपने अधीन मत करो । उन्हें परिताप मत दो, उन्हें कप्ट मत 
दो, उन्हें उपद्रव मत करो, यही धर्म भ्र व, नित्य और शाश्वत है*। यह धरम 
सबके लिये है--जो धर्म के आचरण के लिये उठे हैं या नहीं उठे हैं, जो घम 
सुनना चाहते हैं या नहीं चाहते हैं, जो प्राणियों को दण्ड देने से निद्ृत हुए, 
हैं या नहीं हुए हैं, जो उपाधि-युक्त है या उपाधि-रद्ित हैं, जो संयोग से बंधे 
हुए हैं या नहीं हैं? । 
आचाये भिक्ष ने अपने जीवन को भगवान्‌ की इस बाणी का सफछ 
अनुवाद बना डाला। 
८ : आग्रह से दूर 
आचार्य भिक्ष में अपने सिद्धान्त के प्रति जितना आग्रढ् था, उतना ही 
दुराग्रह से दूर रहने का तीज प्रयत्न । उन्होंने यही सीख दी--खींचातानी 
से बचो, कोई तत्व समझ मे न आए, तो दुरग्रह मत करो; बहुश्रृत व्यक्तियों से 
१-मिथ्यात्वी करणी निणेय ढा० १ गा० २६-३० : 
निरबद करणी कर पहिले गुण ठाणें, 
तिण करणी न॑ जाबक जांण अस्ुध | 
इसडो परूपणा करें अग्यानी, 
तिणरी भिष्ट हुई छे सुधने बुध ।। 
पहिले गुण ठाण निरबद करणी कर छ॑ 
तिण करणी सराया में दोपण जाण॑। 
अतिचार छामगो कहें समकित मांहे, 
तिणरों न्याय जाण्यां बिना मृरख ताण ॥ 
२-आचाराज़् ९४९ : 
से बेमि जे अइया, जेय पड़प्पन्ना, जेय आगमिस्सा, अरहंता भगवंतो 
ते सब्बे एबमाइक्ख॑ति, एवं भासंति, एवं पण्णविति, एवं परूविति- 
सब्वे पाणा, सब्बे भूया, सव्वे जीवा, सव्बे सत्ता; न हंतव्वा, न 
श्रल्वावेयव्वा, न परिघितव्वा, न परियावेयव्वा, न उदवेयव्वा। 
३-आचाराजड्भ १४९ 


जे सिक्षु-बिचार दशन 


समझो फिर भी समझ में न आये तो उसे श्ञानीगम्य कहकर छोड़ दो! 
चिन्तन मले करो--पर दुराग्रह से बचते रहो । उन्होंने यह सीख ही नहीं दी, 
उनके चरण मी इसी पथ पर आगे बढ़े । 

उन्होंने एक दिन कहा - दस प्रकार का श्रमण-घमें । तब्र पास बेठा 
भाई बोल उठा--नहीं, दस प्रकार का यति-धम । आपने कद्दा--भले दस प्रकार 
का महात्मा-धर्म कहो, मुके क्‍या आपत्ति है* । शब्दों के जाल में 
फँसनेवाला तत्व तक नहीं पहुँच पाता । उन्होंने कह्ा--दया दया सब छोग 
पुकारते हैं और यह सच है कि दया धम है पर सुक्ति उन्हें ही मिलेगी जो दया 
को पहचान कर उसका पालन करेंगे? | 

वे शाब्दिक उलभन मे पड़नेवालों को सदा सावधान करते रहे | उनको 
बोध-वाणी है कि गाय, भेंस, आक ओर घूहर इन चारों के दूध होता है ! शब्द 
की पकडनेताला गाय के दूध को जगद आक का दूध पी ले तो परिणाम क्‍या 
होगा ! इमें तत्व तक पहुँचना चाहिये, भले फिर उसका माध्यम कोई भी शब्द 
बनें | 

कोरे शब्दों को पकइनेवार्लों की स्थिति का चित्रण उनकी ऋतियोँ 
मे अनेक स्थलों पर मिलता है । 

एक सास ने उहू से कह्ा--जाओ. पीपल ले आओ । बहू गई और मोटी 
ससमी से पीपल के तने का बाँध, उसे खींचने लगी पर वह एक इंच भी नहीं 


१-मर्यादा मुक्ताबली 
>-हृष्टाल्त : २५३ 


३-अनुकम्पा ढा० ८दृ्‌ १: 
दया २ सह कोई कहें, ते दया धम छे ठीक । 


दया ओलख ने पाछसी, सत्यांन मुगत नजोक 
४ अनुकम्पा ढा५  दृ १-४ 
अणुकंपा न॑ आदवरे. कीजों घणा जतन। 
जिणवर ना धर्म मांहिली, समकत पाय रतन ॥ 
गाय भंस आक थोंर नों, ए च्यारुई दूध। 
तिम अणुकम्पा जांणजों, राखे मन में सूध॥ 
आक दूध पीधां थकां, जुदा करे जीव काय | 
सावद अणुकंपा कीयां, पाप कर्म वंधाय ॥ 
भोलेइ मत भूलजों, अणकंपा रे. नांम। 
कीज्ों अंतर पारखा, ज्यू सीमे आतम काम ॥ 


अध्याय २: प्रतिध्वनि ४१ 


सरका । उसे खींचते-खींचते उसके हाथ छिल गये | वह साथ-साथ गाती गई 
कि पीपल चलो मेरी सास तुझे बुछा रही है। गाते-गाते वह रोने लगी | एक 
सममभदार आदमी आया और उसने उससे पूछा--बहन रोती क्यों है ! उसने 
सारा हाल कह सुनाया। उसने उसे सास का आशय समझाया और कहा-- 
बहन [ पीपल नहीं चलेगा। इसको एक डाली तोड़ ले जाओ तुम्हारा काम 
बन जायगा? । 

दब्दों की पकड़ न हो, यह अनाग्रह का एक पक्ष है। इसका दूसरा पक्ष है 
आबेशपू्ण तत्त्व-चर्चा से बचाव करना | स्वामी जी के पास कुछ लोग आए । 
उनमें आपस में चर्चा चली कि पर्याप्ति और प्राण जीब हैं या अजीव ?! किसी 
ने कद्द--जीय हैं ओर किसी ने कद्दा अजीव । इस प्रकार आपस मे खींचातानी 
होने लगी । उन्होंने अन्त में स्वामी जी से पूछा--गुरुदेव ! पर्याति और प्राण 
जीव हैं या अजीव ! स्वामी जी ने उनमें चल रही खींचातानी को देखकर कहा 
--जिस चर्चा भ॑ आग्रह हो उसे छोड़ देना चाहिये और चर्चा क्‍या कम हैं? ! 

आग्रद्ट से मुक्ति मिठ गई। 

: ९ : कुशल पारखी 

आचारये मिक्ष वर्याक्त, जीवन में जितने आध्यात्मिक थे, उतने हो 
सामुदायिक जीवन में व्यावहारिक थे। उनके जीवन में विनोद हिलोर मारता 
था | वे कभी-कभी तत्व को गहराई का विनोद के तत्वों स मर देते थे । 

एक चारण को ह्वेगों ने उमाड़ा कि तू भक्तों को छपसी खिलाता है उसमें 
भीखनजी पा मानते है । वह स्वामी जी के पास आया और बोछला--भीखन जी ! 
में भक्तों को लपसी खिलाता दूँ उसम क्‍या होता है ! स्वामी जो ने कहा-- 
जितना गुड़ डाला जाता हैं उतनी हो मिठास होती है? | वह इस तत्वकों ही 
फ्चा सकता था। 

एक व्यक्ति से ब्राह्मणों से कद्या--भीखन जी दान देने का निर्षेध करते 
है | इसलिये हम उन्हें दान नहीं देंगे | वे स्वाप्तो जी के पास आये और अपना 
रोष प्रमठ किया । स्वामों जो ने कहा जिन ल्तोगों ने ऐसा कहा है वे अगर 
पाँच रूपये दें तो भी मेरी मनाही नाही नहीं है । मुझे मनाहो करने का त्याग हे । 


१-अनुकम्पा ढाछ ८ गा० ३२ 

किणहीक ठोड़ें जीव बताव, किणद्विएक ठोड़ संका मन आंणं | 
समम पड़यां बिण सरधा पहूपें. पीपल बांधी मूख ज्यं तांण ॥ 
(-हृष्टान्त : २५६ 

३-दृष्टान्त ;: २० 

४-रष्टान्त : ६५ 





४२ भिक्षु-विचार दर्शन 


उनका रोष खुशी में परिणत हो गया | तत्व का रहस्य उतना ही खुलना 

चाहिये, जितना सामनेवाले को दीख सके | 

धर्म को उन्होंने सबके लिये समान माना। घमं करने का सबको समान 
अधिकार है इसका समर्थन किया | फिर भी कहीं कहीं उनके विचारों में जो 
जातिवाद के समर्थन की छाया दीख पड़ती है वह व्यावहारिकता से संघ मोल न 
लने की वृत्ति है | उन्होंने सामाजिक व्यवहार को तोड़ने का यत्न नहीं किया । 
घ॒णित मानी जानेवाली जातियों के घरों से मिक्षा लेने को अनुचित बतलाया' । 
वे परमार्थ और व्यवहार की सीमा को धूप और छाँह की भाँति मानते थे, जो 
साथ रहते हुए भी कभी नहीं मिलते* । 

: १० : क्रांत वाणी 

आचाये भिक्ष मानव थे । बे मानवीय दुबलताओं से सवेथा मुक्त भी नहीं 
थे। उनकी विशेषता इसीमें है कि बे उनसे मुक्त होना चाहते थे | उनकी वाणी में 
कद॒ता है, प्रहार है और वाणों की वर्षा है | वे व्यक्तिगत आशक्षेपों से बहुत बचे हैं, 
पर अबगुण को धज्जिया उड़ाते समय वे बहुत ही उग्र बन जाते हैं | एक व्यक्ति 
ने कहा--भीखन जी कुछ लोग आपमें बहुत दोप निकालने हैं । आपने कहा-- 
दोर्षों को रखना नहीं है | उन्हें निकाल पोकना है | कुछ प्रयत्ञ मैं करता हूँ और 
कुछ बे कर रहे हैं | बे मेरा सहयोग ही तो कर रहे हैं? | टसम उनकी दुबलताओं 
पर विजय पाने की सतत्‌ साधना बोल रही है। 

आचार्य भिक्ष असंयम और संयम यें भेद-रेखा रींचत समय कमी-कभी 
ऐसे प्रतीत होते हैं मानो उनका दिल दया से द्रवित न हो” | अहुधा प्रश्न 
ऐसे होता है कि इस विचारधारा का सामाजिक जीवन पर क्‍या असर होगा ! 
प्रश्न अहेतुक भी नहीं है। संसार के प्रति उदासीनता लानेवाजा विचार 
सामाजिक व्यवस्था में कहीं आधा भी डाल सकता है ) पर इन सबके उपराम्त 
१-साधु-आचार की चौपाई 
२-अनुकम्पा ढाल £ गा ७० : 
हिंसा री करण में दया नहीं छें, दयारी करणी में हिंसा नांही जी | 
दया नें हिंसा री करणी हे न्यारी. पह्ये तावड़ो ने छांही जी ॥ 
३-हृष्टान्त : १३ न्‍ 
४-अनुकम्पा ढाल ४ गा० २१-२२ 

ग्यांन दर्शन चारित्र नं तप, यां रो करें कोई उपगार हो | 

आप तिरे पंछों उधरे, दोयां रो खेवों पार हो ॥ 

ए च्यार उपगार छें मोटका, तिणमें निश्चे जांणों धर्म हो । 

शेष रहया काये संसार नां, तिण कीधां बंधसी कम हो ॥ 


अध्याय २ : प्रतिध्वनि ह३ 


हमें वह भी तो समझना होगा जो आचाय॑े भिक्ष हमें समभझाना चाहते थे । 
वे संयम और असंयम के बीच भेद-रेखा खींच रह थे | उस समय जो विचार 
उन्होंने दिये, उनका उद्देश्य सामाजिक सहयोग का विघटन महीं, किन्तु 
संयम और असंयम का पुथक्वरण या बन्चन और मुक्ति का विश्लेषण है* । 

उनके दयाद मानस का परिचय हमें तब मिलता है जब हम उनके सेवा 
भाव की ओर दृष्टि डालते हैं। उन्होंने कह्--जो साथ रोगी, बृद्ध और ग्लान 
साधुओं की सेवा-झुश्रषा नहीं करता, वह भगवान्‌ की आज्ञा का उल्लंघन करता 
है। उसको महामोहनीय कम का बन्ध होता है । उसके इहलोक और परछोक 
दोनों बिगड़ जाते हैं। 

एक साधु आहार-पानी की मिक्षा लाए, उसका कतेव्य है कि वह दूसरे 
साधुओं को सबिभाग दे । किन्तु यह मैं छाया हैं, ऐसा सोच जो अधिक लेता 
है, उसे चोरी का दोष लगता है और उसका विश्वास उठ जाता है* । 

एक बार मुनि खेतसी जी को अतिसार हो गया। स्वामी जी ने स्वयं उन्हें 
मसम्हाठा और उनकी परिचर्या की! । रोगी साधुओं के लिये दाल मंगवाते 
और उन्हें चचकर अलग-अलग रख देते | किसी में नमक अधिक होता, किसी में 


१ अनुकम्पा ढाल € गा० ७०-७४ : 
हिंसा री करणीमें दया नहीं छू, दूयारी करणीमें हिंसा नांही जी । 
दया ने हिसा री करणी छे न्‍यारी, हुये ताबड़ो ने छांही जी ॥ 
ओर वसत में भेल हुवे पिण, दया में नहीं हिंसा रो भेलो जी । 
ज्यूं पृव ने पिछम रो मारग, किण विध खाय मेलो जी ॥ 
केई दया न॑ हिसा री मिश्र करणी कहें, ते कूडा कुद्देत लगावें जी । 
मिश्र थापण नें मूढ़ मिथ्याती, भोला छोकां ने भरमावें जो | 
जो हिंसा कीयां थी मिश्र हुवे तो, मिश्र हुवे पाप अठारो जी। 
एक फिरयाँ अठारे फिरें छे, कोई बुधबंत करजो विचारो जी || 
जिन मारग रो नींव दया पर, खोजी हुई ते पाव जी। 
जो हिंसा मांहे धम हुवे तो, जल मथीयां घो आवे जी॥ 
२-अनुकम्पा ढाल ८ गा०-४५४ 
रोगी गरढ़ा गिछांण साधरी वीयावच, 
साध न करे तो श्री जिण आगना बारें | 
महा मोहणी कम तणों बंध पाड़ें, 
इहलोक ने परलोक दोन विगाडु ॥ 
३-दृष्टास्त : २५३ 


४७ भिक्षु विचार दशन 


कम | रोगी को कौनसी जैँचे, कौन सी नहीं, इसका पूरा ध्यान रखते' । उनकी 
शासन व्यवस्था यह है कि कोई साथ रोगी साधु को परिचर्या करने में आना- 
कानी करे वह संघ में रहकर भी सथ का नहीं है | उसे संघ से बहिप्कृत कर 
देना चाहिये | 
जिन-शासन में गलान की सेवा ही सार है और “जो ग्लान की सेवा 
करता है वह मुरि प्राप्त करता है'* | जैन-परग्परा के इस आदश की उन्होंने 
कभी विस्मृति नहीं की। उनकी भूमिका साधु-जीवन को थी। उनका साध्य 
आत्म-मुक्ति था | इसलिये उन्होंने जो कह्य वह साधु-जीवन को छइ्य कर कहा । 
यह बाणी किसी समाज-नेरा की होती तो वह समाज को लक्ष्य कर कहता । यह 
भूमिका-भेद है | समाज की भूमिका मे करुणा प्रधान होती है और अहिंसा 
गौण । आत्म-मृक्ति की भूमिका मे अद्दिसा प्रधान होतो है ओर करुणा गौण | 
सामाजिक प्राणी वर्दाँ अ्टिसा की उपेभा भी कर देता है, जहाँ उसे करुणा की 
अपेक्षा होती है | भाव्म-मुक्ति की साधना करनेबान्म करुभा की अपेक्षा चद्दी 
रखता है जहाँ अद्िसा की उपेक्षा न हो । करुणा के भाव से सावित व्यक्तियों 
का प्रेक: वाक्य यह रहा--मैं राज्य की कामना नहीं करता, मुझे स्वगे और 
मोक्ष को भी कामना नहीं दे । दुःख से पीड़ित प्राणियों का दुःख दूर करूँ, यही 
मेरी कामना है? 
टससें करुणा का अजल्र खोत है, पर उदेशय का अनुगमन नहीं है। कोई 

भी मुमुन्त अपबर्ग (मोक्ष) की इस शब्दों मे उपेक्षा नहीं कर सकता । समाज की 
स्थापना का मूल परस्पर-सहयोग है । सहयोग की भमित्ति को अवस्थित करने के 
लिये ही यह इलेक रचा गया है । अपने उद्देश्य की सीमा तक यह बहुत ही 
मूल्यवान है, पर साक्ष के साधनों पर विचार किया जाय तब यह विषय बहुत 
चिन्तनीय हो जाता है । वस्तुतः दुःख क्या है / किस प्रकार का दुःख दूर करना 
मोक्ष के अनुकूल है ! दुःख को दूर केस क्रिया जाय ? किसलिये किया जाय ! 
आदि आदि | साधारण दृष्टि यह है कि प्रिय वस्तु का वियोग और अधग्रिय का 
संयोग ही दुःख है । प्रतिकूल बेदना ही दुःख है | मोल्ल द॒प्टि यह है कि बन्धन 
१ रृष्टात्त : ९७१ 
२-उत्तराध्ययन अ० २ श्छोक ३ नेमिचन्द्रीय वृत्ति पत्र ४८ 

मसिलाण वेयावच्च मे वेत्थ पवयण् सार। 

जो गिलाण जाणइ सो म॑ दसणेणं पडिवज्जइ |! 
३-न त्वहं कामये राज्य, न स्वर्ग न पुनर्भवम । 

कामये दुखतप्रानां, प्राणिनामातिनाशनम ॥ 
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दुःख है। सामान्यतः माना जाता है कि प्रिय वस्तु का संयोग और अप्रिय 
वस्तु का वियोग सुख है। अनुकूछ बेदना सुग्ब है| मुमुक्त छोग मानते हैं कि 
अन्धन-मुक्ति सुख है । 

मनुष्य का ध्येय मोक्ष होना चाहिये, इस विचार में सभी आत्मवादी 
एकमत है । मोक्ष में राग-द्वेप, स्नेह आदि के बन्धन नहीं हैं, इसमें भी दो मत 
नहीं है। साध्य के निक्रट पहुँच शरीर से भी मुक्ति पा लेना है, यह भी 
विवादास्पद नहीं | मतभेद है इसबात में कि मोक्ष का साधन क्‍या है? साध्य 
समान होने पर भी साधन समान नहीं हैं। 

जो आत्मवादी नहीं हैं, उनका साध्य कोरा सामाजिक अम्युदय होता है। 
जिनका विश्वास आत्मबाद में है पर आचरणात्मक शक्ति का जिनमें पर्याप्त विकास 
नहीं हुआ है, उनका प्रधान साध्य--मोक्ष या आत्मा का पूर्ण विकास होता है, 
और गौण साध्य--सामाजिक अभ्युदय या आवश्यक भौतिक विकास । आत्मा में 
जिनका कोरा विश्वास ही नहीं होता, किन्तु जिनकी आचरणात्मक शक्ति पर्याप्त 
विकम्तित होतो है; वे केवछ आत्म-विकरास को ही साध्य मानकर चलते हैं। ये 
जीवन को तीन कोटिषाँ हैं। इनके विचारों को पृथक्र-पुथक दृष्टिकोर्णों से 
सममा जाय तो कोई उल्भन नहीं भाती । जीवन के इन तीन प्रकारों को, जब 
एक ही तृला से तोलने का प्रयत्न होता है, तत्र विसंगति उत्पन्न हो जाती है । 
आत्म-विक्रास का साधन है ब्रह्मचय । सामाजिक प्राणी विवाह करता है । अन्नद्व चये 
मोक्ष का साधन नहीं है | जिस आत्मवादी का साध्य मोक्ष होता है और वह 
ब्रह्मचारों रह नई्ीं सकता इसलिये वह विवाह करता है। चिन्तन काल में यह 
विसगति प्रतीत होती है । आस्था और कम में विरोध की अनुभूति होती है। 
इस बिसंगति का निवारण दो प्रकारसे किया जाता है। एक विचार है कि समाज 
के आवश्यक कर्म यदि अनासक्त भाव से किये जायें तो वे मोक्ष साधन के 
प्रतिकूछ नहीं होते। दूसरा विचार है कि आचरण का पक्ष प्रचल दोने पर ही 
आस्था ओर कम की विसगति भिटती है | साधना के प्राथमिक चरण में उसका 
निवारण नहीं होता। जब्र आचरग का बल विकासशील होता है तब आस्था 
और कम की दूरी मिट जानती है। 

आचाय भिन्न इस दूसरी विचारधारा के समथक थे | उन्होंने आस्था और 
कम की विसगति का मिटाने के लिये साधन के विचार को गौण नहीं किया। 
उन्हें यह ज्ञात था कि आस्था का परिषाक आचरण से पहले होता है। आचरण 
के साथ आस्था अवश्य होतो है, पर आस्था के साथ आनरण नहीं मी होता । 
आचरण के अभाव में आस्था को विपरीत बताना उन्हें अमीष्ट नहीं था। 
आस्था और कम में संगति छाने के लिये बे मोक्ष के असाधन को साधन मानने 
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के डिये प्रस्तुत नहीं हुए | इसी भूमिका में उनके विचारों की कुछ महत्वपूर्ण 
रेखाएँ निर्मित हुई, जिनकी प्रतिक्रिया प्राचीन भाषा में है कि भीखण णी ने दया- 
दान को उठा दिया |ये मरते प्राणी को अचाने की मनाही करते हैं; आदि आदि । 
आज की भाषा में उनकी प्रतिक्रिया है कि उन्होंने सामाजिक जीवन को छौकिक 
और छोकोत्तर या आध्यात्मिक रूप में विभक्‍त कर दिया, आदि आदि । इन 
प्रतिक्रियाओं का उत्तर हमें उनके साध्य-साधन की सेद्धान्तिक चर्चा से ही 
लेना है : इसलिये हमें उनके साध्य-साधनवाद के कुछ महंत्वपूणं अंशों पर 
दृष्टिपात करना होगा । 


अध्याय 4 ३ 
साध्य-साधन के विविध पहल 


: १ : जीवन और मृत्यु 


मनुष्य की पहली जिज्ञासा है जीवन और अन्तिम जिज्ञासा है मृत्यु | शेष 
जिज्ञासाएँ इस इन्द्र के बीच में हैं । 

जीवन क्‍या है ! इससे पहले क्‍या था ? मोत क्या है? उसके पश्चात्‌ 
क्या होगा ! सत्यान्वेपण की रेखा के ये प्रधान जिन्‍्दु हैं। जीवन से पूर्व और 
मौत से परचात्‌ क्‍या है ओर क्या होगा ! इन प्रइनों के समाधान में आचाये 
भिक्षु की कोई नई देन है, यद्द मैं नहीं जानता । जोवन और मृत्यु हमारी 
दृष्टि के स्पष्ट कोण हैं । इनकी व्याख्या को उन्होंने अवश्य ही आगे बढ़ाया 
है। सामान्य धारणा के अनुमार जोवन काम्य है ओर मौत अकाम्य। प्राणियों 
में तीन एपगाएँ: हैं, उनमे पहली है 'प्राणेपणा' | वेद्िक ऋषियों ने कहा--“हम 
सो व॒प जिएं”१ | भगवान्‌ मद्गाबीर ने कहा--“'सब्र जीव जीना चाहते हैं, 
मरना कोई नहीं चाहता” ।? यही विचार मसनोवेज्ञानिक सुखवाद का आधार 
बन गया । साधना की दृष्टि से भगवान्‌ महावीर ने कहा--"जीवन और मृत्यु 
की आकांता नहीं करनी चाहिए३ |” व्यास भी इसी मापा में बोलछतें हैं-- 
१-यजु ५ द-३ .।२४ 

पश्येम शरदः . शतम्‌। 

अदीना: स्थाम शरदः शतम्‌ | 
२-दशवेका लिक्र ६११ 

सवब्वे जीवा वि इच्छ॑ति, जीविड न मरिज्ञिठ 
३-सूत्र कृवाड़् ११०२४ 

नो जीवियं नो मरणामिकखी । 


ए 
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“जीवन और मत्यु का अमिनन्दन मत करो” * | 

आचार्य भिक्ष की चिन्तन-दिशा स्वतम्त्र नहीं थी। उनका चिन्तन 
जेनागर्मों की परिक्रमा किये चला) पर परिक्रमा का मारे उन्होंने विस्तृत बना 
दिया । उन्होंने कहा--जीवन और मृत्यु अपने आपमें न काम्य है और न 
अकाम्य ) ये परिवतन के अवश्यम्भाबी चरण हैं । पहले चरण में प्राणी नये 
जीवन के लिए आता है और दूमरे में नये जीवन के लिये चला जाता है। 
पुदगल की भूमिका में जीवन काम्य है और मृत्यु अकाम्य | आत्मा की 
भूमिका में जीवन और मृत्युन काम्य है और न अकाम्य । असंबमय जीवन 
और मत्यु अग्राम्य हैं, सपममय जीवन और मृत्यु काम्य | निष्कषे की भाषा में 
असंयम अकाम्य है और संयम काम्य। काम्य और अकराम्य सापेक्ष हैं। इनका 
निणेय साध्य के आधार पर ही किया ज्ञा सकता है। 


साध्य दो विभागों भ॑ विभक्त है--जीबन या जीवन-मुक्ति । प्रवृत्ति का क्षेत्र 
है जीवन | उसका स्रोत है रामात्मक या द्वेपात्मक भावया असंयम | मृत्यु 
जीवन का अनिवाय परिणाम है, इसलिये जो जीना चाहता है, वह गरना भी 
चाहता है| परिणाम की दृष्टि से यही संगत है । जीव जीना चाहता है, मरना नहीं 
चाहता, वह रुचि की दृा्टि से दी संगत हो सकता है। किन्तु छाॉच की अपेक्षा 
आचरण में अभिक बढ होता है। अधम्म करमनेवाला धर्म का फल चाहता है। 
आचरण अधबम का आर रुचि ध्म के। फल की--यह सघप है। इसमें 
बिजयी आचरण होता है, वह रुचि को परास्त कर, जीव को अपने पीछे ले 
चलता हे | 

सच तो यह है कि जो मरना नहीं चाहता वह जीना भी नहीं चाहता। 
मृत्यु से मुक्ति वहो पा सकता है, जो जोवन से मुक्ति पा सके । इस विवेक के 
बाद हम एक बार सिह्बंठोकन करेंगे। रुचि को अपेक्षा सत्य यह है कि 
जीवन काम्य है, मृत्यु अशाश्य | आचरण की अपेक्षा सच यह है कि जिसे 
जीवन काम्य है उस झत्यु भी काग्य है, और जिसे मृत्यु अकाम्य है, उसे 
जीवन भी अकाम्य है। आचाये सिक्षु ने इस साध्य को कसौटी पर साधन को 
परणा | परसख का परिगाम उन्होंने इन शब्दों में र्खा--“अध्यात्म की 
भाषा में जीवन साध्य नहीं है | साध्य है जीवन को सुक्ति, उसका साधन है 
संयम । इसडिये संयम दी काम्य है । असंग्रम जीवन मुक्ति का साधन नहीं है, 
इसलिये वह अक्राम्य है। असयत जीवन भी अक्राम्य है और उसे चलाने के 


९-महामारत शान्तिपवे, २०४१४ : 
नाभिनन्देत मरण, नामिनन्देत जी वितम्‌ । 
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साधन भी अकाम्य हैं। संयत जोबन भी काम्य है और उसे चलाने के साधन 
भी काम्य हैं| साधन वही होता है जो साध्य के सबंधा अनुकुल हो | जीवन- 
मुक्ति की साधना तमी हो सकती हें जब कि जीवन टिके | जीवन अन्न और 
पानी के बल पर टिकता है। उनका अजन प्रवृत्ति से होता है, इमलिय सब्र 
काम्यों का मूल प्रवृत्ति है। इस तक के आधार पर जीवन-मुक्ति का साधन, 
जीवन का साधन, अन्न-पान, और उसका साधन प्रवत्ति है। इसलिये ये 
सब काय्य हैं । 


आचाये भिश्षु ने इस कारण-परम्पस को पूर्ण सत्य नहीं माना । उन्होंने 
कहा--जीवन-मुक्ति का साध्य, संयत जोवन और अन्न-पान के अजन की प्रन्नृत्ति 
संयत हो तो यह क्रम शाध्य के अनुकृछ है, इसलिए काम्य हो सकता है ! 
जीवन मुक्ति का साध्य, असंयत जीवन ओर अन्न-पान के अजन की प्रबृत्ति 
जसंयत हो तो यह क्रम साभ्य के अनुकूल नहीं है, इसलिय यह अकाम्य है। 
सान्य जीवन मुक्ति का न हो, जीवन और अन्न-पान के अजन की प्रवत्ति 
असंयत दो बह तो अकास्य हैं ही | यह दिशा साध्य आर साधन दोनों से 
शत््य है। आचार्य भिन्षु के धर्म और अबमे, अर्दिसा और हिंसा के परथककरण 
की सेंद-रेखा यही है। उन्होंने कहा है : 

“जीव जोता है, यह अहिंसा या दया नहीं है | कोई मरता है, बह टिंसा 
नहीं है। मारने की प्रवृत्ति दिसा है और मारने की प्रवृत्ति का सम करना 
अ्दिसा है। [| 


उन्होंन इृशन्त की भाषा में कहा--चींटो जीवित रहे इसलिय आपने 
उसे नहीं मारा, यह अहहिसा या दया हैं तो हसा का कोका आवबा, चींटी उड़ 
गई, आपकी दया मो उड़ गई। किसी का पर टिका वह मर गई, आपको 
दया भी मर गई। जी अहिंसा किसी जीव को जिलाने के लिये होती है वह 
उसकी मोत के साथ चली जातो है, और जो अपनी जोवन-मुक्ति के लिये 
होती हैं वह संयम में परिणत हो जाती है ! 

अचाये सिन्न की सापा में सबम और घस अभिन्‍न है। जीवन और म्त्यु की 
इच्छा असंयम है, इसल्स्यि वह अधम है | वह अहिंसा नहीं है, किन्तु मोदद है । 
४-अणुकम्पा ढाल ५ गा० ११ 
जीव जीव॑ ते दया नहीं, मर ते हो हिसा मत जांण | 
मारणबालां न॑ हिंसा कही, नहीं मार हों ते तो दया गुण खांण ॥ 

है. 
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योहात्मक प्रबत्ति से जीवन की परम्परा का अन्त नहीं होता किन्तु वह 
बटती ही है" | 
मूढ़ मानस का साध्य जीवन बन जाता है। जो जीवन को साध्य मान 
कर जीता है, बह पवित्रता या संयम को प्रधान नहीं मान सकता। रांयम को 
प्रधानता वही दे सकता है जिसका साध्य जीवन-मुक्ति हो | 
एक आदमी लोहे का छाल-लाल तपा हुआ एक गोला संडासी से पकड़ 
कर छाता है और कहता है-- 
हे धर्म संस्थापको ! छो इस गोले को एक क्षण के लिए अपनी हथेली 
में छो । यद कहकर उस आदमी ने गोले को आगे बढ़ाया परन्तु सबने 
अपने हाथ पीछे खींन लिए । यह देख उसने कट्ठा-- 
“ऐसा क्यों ? हाथ क्यों खींच लिए १ 
“हाथ जल उठेगे ।” 
“क्या होगा जर्लेंगे तो १" 
“बेदना होगो | 
जैसे तुम्हे बेदना होती है वेसे क्या औरों को नहीं होती ! 
“मब जीवों को अपने समान समझो । सब जीवों के प्रति इसी गज 
और माप से काम लो? ।” 


१-अणुकरम्पा ढाल १ 
बांछ मरणों जीबणों, तो धम तणों नहीं अंस | 
ए अणुकम्पा काधां थकां- वधे कम नो वस ॥ 
>-अणुकम्पा ढाढ्ू € गा० ६०-६५ : 
केइ जीव मारयां मांहे धम कहें छें, ते पूरा अग्यानी उधा जी। 
स्यॉने जांण पुरुष मिल जिण मार्ग रो, किण विध बोल्टवं सूधा जी ॥ 
छोह नो गोठों अगन तपाएं, ते अगन बण करें तातो जी। 
ते पकड़ संडास आयों त्यां पासें, कहें बलतो गोलो थे फालो हाथो जी ॥ 
जब पाषंडीयां हाथ पाछ्दो खांच्यो, जब जांण पुरुष कहें त्याने जी। 
थ्रे हाथ पाछो खांच्यों किण कारण, थांरी सरधा म राखों छामे जी ॥ 
जब कहें गोडो म्हें हाथे ल्‍यां तों, म्टवांरो हाथ बे लाग॑ तापो जी। 
नो थांरो हाथ बाल तिणने पाप के धमम, जब कहें उणन छागो पापो जी ॥ 
थांरों हाथ वाढहू तिणनें पाप लागें तो, ओरांन मारयां धम नांही जी | 
थ सर्वे जीव सरोपा जांणों, थे सोच देखों मन मांधहि जी॥ 
जे जोव मारयां में धम कहें तें, रुल काछ अन॑तो जी। 
सूयगडाज़् अधेन अठारमें, तिहां भाष गया भगवंतो जी।। 
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। १ ; आत्मीपम्थ 


मगवान्‌ महावीर ने कहा--““सब जीवों को आत्मतुल्य समझो” | 

महात्मा बुद्ध ने कह्द--““दण्ड से सब डरने हैं, मृत्यु से सत्र भय करते हैं । 
दूसरों को अपनी तरह जान कर, मनुष्य किसी दूसरे को न मारे, न मरवाए *”! | 

योगीराज कृष्ण ने कहा--“जो योगयुक्त आत्मा हैं, जो सबत्र समदर्शी 
है, वह अपनी आत्मा को अपनी आत्मा में रखता है? ।” 

यह आदश वाणी है--साथना के पहले सोयान में आदर्श और व्यवहार 
का पूर्ण सामज्ञस्थ नहीं होता, वह सिद्धिक्राल में होता है। मान्यता और 
आचरण में विरोध नहीं ही होता, ऐसा नहीं मानना चाहिए । मनुष्य जो कुछ 
मानता है वही करता है, यह एकान्त सत्य नहीं है। मान्यता यथाथ होने पर 
भी कुछ ऐसी अनिवायंताएँ या दुब्लताएँ होती हैं कि मनुध्य मान्यता के 
अनुरूप आचरण नहीं कर पाता। वीतराग आत्मा के भिद्धान्त और आचरण 
में कोई विसगति नहीं होती | अवीतगग की पहचान सात बातों से होती हैं -- 
(१) वह हिंसा करता है; (२) असत्य बोलता है ; (३) अदत्त लेता है : 
(४) इन्द्रिय-विपयों का आस्वादन करता है ; (५) पूजा-सत्कार चाहता है ; (६) 
यह सपाप है, यों कहता हुआ भी उसका आचरण करता है ; और (७) कथनी 
के अनुरूप करणी नहीं करता | 
१-दशवेकालिक १०४ 

अत्तसमे मनिज्न छुप्पि काए ! 
२-घम्मपद्‌ दण्ड बर्ग-१ 

सब्बे तसंति दंडस्स, सब्त्रे भायंति मच्चुनो | 

अत्तान उपम॑ कत्वा न हनेय्य न घातये।॥ 
३-गीता -- ६।२६ 

सबमभूतस्थमात्मानं, सवभूतानि चालनि। 

ईक्षते योगयुक्तात्मा, सवनत्र समद्शनः ॥ 
बैठा० सू० ४४५० 
सत्तहि ठाणेहि छत्मर्त्थ जाणेज्जा, तं॑०-पाणे अइवाएत्ता भवति मुसंवइत्ता 
भवति अदिन्नसा दित्ता भवति सहफरिसरमसरूवगंधे आसादेतता भवति 
पूतासकारमणुवृहेला भवति इमं सावज्जन्ति पण्णवेत्ता पडिमेवेत्ता 
भवति णो जधावादी तधाकारी यात्रि भवति। सत्तहिं ठाणेहि केवलछी 
जाणेज्ञा, तं>-णों पाणे अइवाइत्ता भवति जाबव जधावादी तथधाकारी 
याबि भवति ! 


श्र भिक्षु-विचार दशन 

यह एक बहुत बड़ा मनोवेज्ञनिक तथ्य है, इस ओर ध्यान 
नहीं दिया गया। केवल सिद्धान्त और आचरण में गति लाने का 
प्रकक्ष हुआ । फलस्वरूप हिंसा ने अहिंसा का रुप ले लिया । हिंसा उपादेय 
नहीं है--यह मान्यता पक्ष रहा | जीवन-निर्बाह के लिये हिंसा अनिवाय हैं; यह 
व्यवहार-पक्ष रहा | यह स्पष्ट बिसंगति है, से मियने का और कोई मांगे 
नहीं सूक्ा, तब ये व्याख्याएं स्थिर होने छगीं कि 

१--आवश्यक हिंसा, दिसा नहीं है। 

२--बहनतों के लिये थोड़ों की हिंसा, हिंसा नहीं है । 

३--त्रड़ों के लिये छोटों की हिंसा. हिंसा नहीं हे | 

आचाये भिक्ष ने इस ओर जनता का ध्यान खींचा कि यह दोहरी भूल 
है। एक तो हिंसा करना और दुसरे हिंसा को अहिंसा मानना । उन्होंने 
आत्मविद्वास के साथ कदा--हिंसा कभी और किसी भी परिस्थिति थे 
अहिंसा नहीं हो सकती | श्नमें पृत्र और परिचम की सी दूरी हैं ' । 

उन्होंने तकको सापमें कहा--आवद्यकता की कोई सीमा नहीं है | आवश्यक 
हिंसा को अहिसा माला जाय तो हिंसा को? रहगी ही नहीं | भावश्यकता झा 
सृष्टि, दुधछता के तत्वों से होती है । वे दिसा को भठिसा ने बढझ सके इसनी 
क्षमता उनमे नहीं है, इसलिए आकयक हिंसा सी हिंसा € । 

मदात्मा गाँधी ने जीवन को विसंगाति पर प्रकाश डालते हुए किला है. - 
धश्रद्धा और कर्म में विरोध किसलिए ? विगेव ते अवध्य है ही । जीवन 
एक भेखना हैं। इसका ध्येय पृणना आर्थात्‌ आत्म-साक्षात्कार के लि 
मनन्‍्थन करने का हैं। अपनी निबंलताओं और अपाताओं के; कारण आदी 
को नीचे गिराना नहीं चाहिए। मुझ में निबठ्ता और अफाता दोनों 
है, इसका दुश्खद मान मुझे है। हालकि बोस्सद के छोगों +% सामने मैन 
अपने सहोदर चूदे, चींचड़ के विनाश का समथन किया तथापि मेने जीव मा 
के प्रति शाइबत प्रेम-धम का झुद्ध रुप भी वतत्भया | इसका प्राता से पालन 
मुझसे इन जन्म न हो सके तथापि इस सम्बन्ध की सरी श्रद्धा तो अविचल 
ग्ठंगीः 

क्समान का नीति शास्त्र क_्ठता ह--'ग्रेटस्ट गुड ऑफ दी ग्रेहेस्ट नम्बर ?-- 
अधिक से अधिक लोगों का अधिक से अधिक सुख या हित । इसमें विरोधी 


२-अणुकम्पा ढाछ £ गा० ७१ 
ओर बसत में भेल हुव॑ पिण, दया में नहीं हिंसा रो भेलो जी | 
ज्यूं पूरं न॑ पिछम रो मारण, किण विध खाय॑ भेठो जी ॥ 
श-व्यापक धर्म भावना: जीवमात्र की एकता पु० 8, १० 
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हितों की कब्पना है! बहुसंख्यकों के लिए अल्यसंख्यकों के बलिदान को 
उचित माना गया है। इसी सिद्धान्त ने बहुसंख्यक और अव्पसख्यक का 
झगड़ा खड़ा किया है। नीति-शास्त्र की इस मान्यता पर राजनीति का 
प्रभाव है । एकतन्त्र की प्रतिक्रिया जनतन्त्र के रूप में हुईं। जनतन्त्र का अथ 
है--अल्पसंख्यकों पर बहुसंख्यकों का राज्य ओर बहुमत के सामने अल्पमत 
की पराजय । इस भावना का प्रतित्रिम्ब नीति-शास्त्र पर पड़ा और वह 
सर्वेभूत-आत्मभूत की बात भूल गया | 

मध्यकालीन ध्मशास्त्र के व्याख्याता भी इस भूछ से अपने को बचा 
नहीं सके । उन्होंने भी बहुमत का साथ दिया। इसलिये आचार्य भिक्ष ने क्रान्ति 
के स्वर भें कहां-- 

“बहुतों के द्वित के लिये थोढ़ों के हित को कुचल देना उतना ही दोषपूण 
है जितना कि थोड़ों के हित के लिये बहुतों को कुचछना | एक आदमी सो 
गेगी मनुष्यों को स्वस्थ करने के लिये ममाई' करता हे-- एक मनुष्य के शरीर 
कं छत-विश्नत कर खून निकालता है | एक आदमी सिंह व कमाई को मारकर 
अनेक जीबों को म्रत्यु के मुंह में जाने से बचाता है। इनमें घम्म बतानेवार्लों 
की श्रद्धा विशुद्ध नहीं है? ।! 

गज्यतन्त्र में सजा के जीवन का असीम मूल्य था | उसकी या उसके परिवार 
की इच्छा की बेदी पर मनुष्यों तक को अली हो सकती थी | एक पौराणिक- 
क्था के अनुसार एक राजकन्या की इच्छा पर राजा ने वेश्य-पुत्र को मारने की 
आज्ञा दे दी। प्रमुव नागरिक राजसभा में गए. | राजा ने उनकी प्राथना के 
उत्तर में कहा--राजकन्या का आग्रह हैं किया तो वह जीएगी वा वैश्य-पुत्र | 
दोनों एक साथ नहीं जी सकते | राजा ने कहा--आप कहिए. मैं किसे मारू ! 
नागरिक अबाक्‌ हो वापस चले आए | राजकन्या के लिये बेश्य-पुत्र॒ मारा 
गया | 

राज्यसत्ता शक्ति का जाल है। उसमे जो फंसे, उन्होंने इसे क्षम्य मान 
ल्या | पर अहिंसा आत्मा की सहज पवित्रता है | वह एक के लिये दूसरे की 
बली को कभी भी क्षम्य नहीं मान सकती। जो छोग अहिंसा के क्षेत्र में 


१-अणुकम्पा ढाठ ७ गा० १०,२७ 
मरता देखी सो रोगछा, ममाइ विण हो ते तो साजा न थाय | 
कोई ससाइ कर एक मिनषरी, सो जणा रे हो साता कीधी बचाय ॥ 
कोइ नाहर कसाइ मारने, मरता राख्या हो घणां जीव अनेक । 
जो गिर्ण दोयांन सराषा, त्यांरी बिगड़ी हो सरधा बात बवेक || 


५9 भिक्षु-विचार दर्शन 


राज्यतम्त्र की परम्परा को निभा रहे थे, उमके विरुद्ध आचाये भिक्षु ने विद्रोह 
किया । उनकी विद्राही वाणी ने घोषित किया ; 

“कोटे जीवों को मारकर चड़ों का पोषण करने को अहिंसा कहते हैं, वे 
छोटे जीबों के दुश्मन हैं! ।! 

उनका दयाद्रं मन कह उठा -“भये छोटे जीव अपने अशुभ कम भुगत रहे 
हैं, छोग इन्हें सता रहे हैं। ओर उनके द्वारा बढ़े जीवाँ के पोषण में पुण्य 
बतलानेवाले ये भेषधारी और उठ खड़े हुए हैं* ।” छोटे और बड़े जीवों में 
शरीर और ज्ञान की मात्रा का तारतम्य है। आत्मत्व की दृष्टि से सब जीव 
समान हैं। अहिंसा और हिंसा की नाप छोय-बड़ा आकार नहीं हैं। बह राग- 
द्वेपात्मक प्रन्नत्ति के माव और अभाव से नापी जाती है | 

आवश्यक हिंसा, हिंसा नहीं है : बहुतों के लिये थोड़ों को हिंसा, हिंस। 
नहीं है ; बड़ों के लिये छोटों की हिंसा, हिंसा नहीं है--इन धारणाओं 
का मूल्य रागात्मक प्रवृत्ति है और इनका आचरण भी राणात्मक है। 
इसलिये यह सारा हिंसा पक्ष है । 

जीब जीव का जीवन है--यह प्राणी की विवश्यता है पर अहिंसा नहीं है । 

बहुसंख्थकों के द्वित के लिये अव्पसख्यकों का अइित क्षम्य है, यह 
जनतन्त्र का सिद्धान्त है पर अ्िसा नहीं है। 

बड़ों के लिय छोर्टों का बलिदान श्षम्य है, यह राज्यतन्त्र की मान्यता है 
पर अहिंसा नहीं है । 

इन सिद्धान्तों स आत्मीपम्य या सवभूतात्ममूतवाद की रीढ़ टटी है। 
विवशता, बहुसंख्यक, और अल्पसंख्यक तथा छोटे और बड़ें के प्रधन हिंसा 
के क्षेत्र में उठते हैं, अहिंसा का स्वरूप इन सभी प्रश्नों स मुक्त है 

आत्मौपम्य के प्रयोग की भूमिकाएं विभिन्‍न हैं। रागद्वेपात्मक प्रदृत्ति तीज 
होती है, आस्मोपम्य की बुद्धि मन्द हो जाती है। रागद्रेपात्मक प्रवृत्ति मन्‍्द 
होती है, आत्मोपम्य की बुद्धि तीत्र हो जाती है | मनुष्य का ज्ञान विश्युद्ध होता 
है तब वह आत्मोपम्य को जानता है। उसकी दृष्टि विश्वुद्ध होती है. तब बह 


? ब्रतात्रत ढाल ७ गा० ४ 

रांकां नें मार धाँगां ने पोख्यां, एतों बात दीसं घणी गंरी। 

तिण माहें दुष्टी धम बताव, ते रांक जीवांरा उठया बेर 

>-ब्रताब्रत ढाल ७ गा० ४: 

पाछिझ भव पाप उपाया तिणसं, ते हुआ णक्द्री पुन परवारी । 
त्यां रॉक जीवां रे उसभ उदंसे, छोका सहित छागू उठया भेषधारी ॥ 


अध्याय ३: साध्य-साधन के विविध पहलू हट 


आत्मौपम्य में विश्वास करता है । उसका मन विश्॒द्ध होता है तब बह आत्मौपम्य 
का आचरण करता है। 

कुछ छोग हिंसा को अनिष्ण जानते हुए भी अहिंसा में विश्वास नहीं कर 
पाते | यह वह स्थिति है जहाँ शान है पर दृष्टि की शुद्धि नहीं है । कुछ छोग 
हिंसा को अनिष्ट जानते हुए और अहिंसा में विश्वास करते हुए भी उसका 
आचरण नहीं कर पाते। यह वह भूमिका है जहाँ ज्ञान और दृष्टि है पर 
चारित्रिक क्षमता नहीं है । 

इन भूमिका मेदों को ध्यान में रखकर ही आचार्य मिक्ष ने हिंसा और 
अहिंसा, व्यवहार और परमार्थ का विश्लेषण किया | 


: २: संसार और मोक्ष 


संसार व्यवहार से चलता है| व्यवहार म॑ हिंसा की अनिवायता है। यदि 
हिंसा और अहिंसा में अत्यन्त भेद हो तो हिंसा करना कौन चाहेगा ! उसके 
बिना व्यवहार नहीं चलेगा | व्यबह्वार के बिना संसार मिट जाएगा ) 

प्रत्येक आदमी मोक्ष चाहता है, सुख चाहता है। उसका साधन अहिंसा 
है। सब लोग उसीका आचरण करना चाहेंगे। संसार किसी भी समभदार 
आदमी का साध्य नहीं है । दुःश्य कोई नहीं चाहता । वह हिंसा से होता है । 
उसका आचरण कोई नहीं करेगा, सारा व्यवहार गड़बड़ जाएगा। इस तके 
को कसोटी पर आचाये मिक्षु के अभिमत को कमा तो छोगों को संसार का 
मविध्य अंधकारमय दीखा। 

आचाये मिक्ष ने उसे उक्त भेदों के आधार पर सुलुकाया। उन्होंने कहा-- 
हिंसा और अहिंसा का सिद्धान्त मोहाणओं की सक्रियता ओर निष्क्रियता पर 
अवरुम्बित है। मोहाणु मनुष्य को पदार्थ की ओर आहइष्ट कग्ते हैं। उनकी 
मात्रा अधिक होती है तब बे आत्मा के सहजभाव को निर्जीव बना देते हैं | 
जीवन और भोग साध्य बन जाते हैं | उनके लिये हिंसा की जाती है। आपने 
स्वयं अनुभव किया होगा और अनेक लोगों को यह कहते सुना द्ोगा कि 
बुराई को बुराई जानते हुए भी उसे छोड़ नहीं पा रहे हैं। यह स्थिति मोहा- 
णुओं की सक्रियता से बनती है। उनकी सक्रियता के लिये कठोर साधना 
अपेक्षित हे । इसलिये व्यवहार की विश्यक्धछता के काह्पनिक मय से अहिंसा 
की यथाथता को बदलने की आवश्यकता नहीं है । संसार किसी का भी साध्य 
नहीं होगा, सब लोग अहिंसा का आचरण करना चहेंगे--बह तके हो सकता 
है वस्तुस्थिति नहीं । दुःख काई नहीं चाहता, यह आप ओर हम सब मानते 
हैं। अपराधी भी दुःख के लिये अपराध नहीं करता है पर उसका परिणाम 


५६ भिक्षु-विचार दशेन 


सुब्ब नही है। जीवन-मुक्ति की दृष्टि से देखा जाये तो भोग भी अपराध है। 
भोगी दुःख के लिये भोग नहीं करता होगा पर भोग का परिणाम सुख नहीं 
है। साध्य की प्राप्ति केवल मान्यता से नहीं किन्तु आचरण की पूणता से होती 
है। भोग का परिणाम संसार है। इसलिये भोग-दशा का साध्य संसार 
ही होगा । 

भोगासक्त लोग यथेष्ठ मात्रा में अहिंसा का आचरण करना चाहते भी नहीं 
और यदि चाहें तो कर नहीं सकते | आसक्ति और अहिंसा के माग दो हैं । 

अहिंसा के फूल सुकुमास्तम हैं | ये शक्ति के धागे में पिरोये नहीं जा 
सकते । 

: ३ : बल-प्रयोग 


एकेन्द्रिय को मारकर पच्चेन्द्रिय का पोषण करने मं छाम है, किसी से 
कहा | आचाये मिक्ष बोले--किसी त्यक्ति ने तुर्दारा तौलिया छीनकर दूसरे 
व्यक्ति को दे दिया, उसम छाम है या नहीं ? एक व्यक्ति ने गेह के कोर्टों को 
लूट लिया, उसम लाभ है या नहीं ? 

वह बोला--नहीं | 

आचाये-क्यों ! 

बह बोला--उनके सवाप्ती के मन बिना दिय्रा गया, इसल्थि! | 

आचाये--एकेन्द्रिय ने कब कहा कि हमारे प्राण डूट कर दूसरों का पोषण 
करना | यह बलात्कार है, एकेन्द्रिय की चोरी है। इसलिए एकेर्द्रिय को भार 
पण्चेन्द्रिय का पोषण करने में धर्म नहीं है ! 


परिवतन 
: ४ : हृदय- 


मनुष्य की प्रवृत्ति के निर्मित नीन हैं-शक्ति, प्रभाव भर महजबूत्ति | 
सत्ता से शक्ति, सम्बन्ध से प्रभाव और हृदय-परिवतन से सहृजर्वात्त का उदय 
होता है। शक्ति गज्य संस्था का आधार है। प्रभाव समाज संस्था या 
भौतिक-जीवन का आधार है। सदज॒वृत्ति द्वदय की पवित्रता का 
भाधार है| शक्ति से पेरित हो मनुष्य को काये करना पड़ता है। प्रभाव से 
प्रेरित होकर मनुष्य सोचता है कि यह काये मुझे करना चाहिए | सहजर्वत्ति से 
प्रेरित द्वोकर मनुष्य सोचता है कि यह काये करना मेरा धर्म है। सब लोग 
अहिसक या मोक्षार्थी हो जाएँ यह कल्पना ठीक है पर सबको अहिंसक या 
मोक्षार्थी बना दंगे यह शक्ति का सूत्र है। हमसे यह मानने में कोई आपत्ति नहीं होगी 


श्ध्ष्टान्त: २६४ : 


अध्याय ३ : साध्य-साधन के विविध पहल श्७ 


कि शक्ति के धागे में सबको एक साथ बाँधने की क्षमता है। पर उससे व्यक्ति 
के स्वतन्त्र मनो भाव का विकास नहीं होता | वह व्यक्ति-व्यक्ति की चारित्रिक 
अयोग्यता का निदशन है। आपसी सम्बन्धों से प्रभावित होकर जो अहिंसक 
बनता है वह अहिंसा की उपासना नहीं करता । वह सम्बन्धों की बनाए. रखने 
को प्रक्रिया है। प्रभाव मनुष्यों को बाँघता है पर वह मानसिक अनुभूति की 
स्थूल रेखा है, इसलिये उसमें स्थायित्व नहीं होता | 

मोहाणुओं ब पदार्थों से प्रभावित व्यक्ति जो काये करते हैं उनके लिये 
टस अहिंसा की कत्पना ही नहीं कर सकते। शक्ति के टबाब और बाहरो 
प्रभाव मे रिक्त मानस में जो आत्मीपम्य का भाव जागता है बह दृदय-परिवतन 
है । हृदय वही होता है, उसकी यृत्ति बदलती है. इसलिये उसे हृदय-परिवतेन 
रहा ज्ञाता है। शक्ति और प्रभाव से दबकर जो हिंसा से बचा जाता है, बह 
हिंसा का प्रयोग मल न हो किन्तु वह छृठय की प्रवित्षता नही हैं, इसलिये उसे 
हृदय-परिबतन नहीं कहा जा सकता । 

अहिंसा का आचरण वही कर सकता है जिसका हृदय बदल जाय | अहिंसा 
का आचरण किया जा सकता है किन्तु कराया नहीं जा सकता । अहिंसक बहीं 
हा सकता है जो अपने को बाहरी वातावरण से स्वथा अप्रमावित रख सके | 
गहरी वातावरण से हमारा तातये शक्ति, मोहाणु और पदार्थ से है। इनमें से 
#किसी एक से मी प्रभावित आत्मा हिंसा से नहीं बच सकती । 

आक्रमण के प्रति आक्रमण और शरक्ति-प्रयोग के प्रति शक्ति-प्रयोग कर 
हम हिंसा के प्रयोगात्मक रूप की टालने म सफल हो सक-यह संभव है। 
एर बेसा कर हम हृदय को पवित्र कर सकें या करा सकें यह संभव नहीं ! 
आचाये भिक्ष ने कह्य--शक्ति के प्रयोग से जीवन की सुरक्षा की जा सकती है, 
पर बह अहिंसा नहीं है । 

अहिंसा का अंकन जीवन या मरण से नहीं होता, उसकी अभिव्यक्ति हृदय 
की पविच्नता से होती है ! 

अनाचार करनेवाले को समभरा-बुभाकर अनाचार से छुड़ाना, यही है 
अहिंसा का माग? । अहिसा और वध सर्वथा एक नहीं है । अहिसक के द्वारा 
भी किंचित अशक्य कोटि का व हो सकता है किन्तु यदि उसकी ग्रशृत्ति संयम- 
मय हो तो वह हिंसा नहीं होती | वध को बल प्रयोग से भी रोका जा सकता है 
किन्तु वह अहिंसा नहीं होती। अहिंसा तभी होती है जब हिंसा करनेवाला 
१-अणुकम्पा ढाछू ( गा० १६: 
दव देवों गांम जलायवो, इत्यादिक हो सावद्य काय अनेक । 
ए सब छोड़ावें समझायनं, सगढां री हो विध जांणों तुमें एक ॥ 





५८ भिल्लु-विचार दशन 


समभ-बूककर उसे छोड़ता है । आचाये भिक्षु ने कहय--प्रेरक का क्राम हिंसक 
को समभाने का है | अहिंसा के क्षेत्र म॑ं वह यहीं तक पहुँच सकता है | हिंसा 
तो तब छूटेगी जब हिंसा करनेवाला उसे छोड़ेगा* । 


; ७ ; साध्य-साधन के बाद 


साध्य और साधन एक दी है; यह सुनकर सम्भव है कि आप पहले क्षण 
असमझस मे पड़ जाये । तर्क-शास्त्र आपको कार्य-कारण में भेद बतलाता है | वहीं 
धारणा आपकी साध्य और साधन के बारे में होगी। दो क्षण के लिये आप 
तक-शास्त्र को मुठा दीजिए | अभी हम आध्यात्मिक क्षेत्र मं घृम रहे हैं | हृटय- 
परिवर्तेन का अर्थ ही आश्यान्मिकता है। 

दिन हो या रात अकेला हो था परिषद्‌ के बीच, सोया हुआ हो या 
जागणत, प्रत्येक स्थिति मे जो हिंसा से दूर रहता है, वह आश्यात्मिक है और टूर 
रहने की वृत्ति ही अध्यात्म है । 

आध्यात्मिक जगत का साध्य है आत्मा की पवित्रता और उसका साधन भी 
वही है। आत्मा की अपविच्रता कमी भी आत्मिक प्रवित्रता का साधन नहीं बन 
सकती | पहले क्षण का साधन दूसरे क्षण में साध्य बन जाता है और वही उसके 
अगले चरण का साधन बन जाता है। पहले क्षण का जो साध्य है वह अगले 
क्ष। के लिये साधन है | पवित्रता ही साध्य है और वही साधन | 
.. साध्य और साधन की एकता के विचार को आचार्य मिश्षु ने जो 
सेड्डान्तिक रूप दिया वह उनसे पहले नहीं मिलता | छुद्ध साध्य के छिय साधन 
भी झुद्ध होने चाहिए, इस विचार की उनको भाषा मे जो अभिव्यक्ति मिली 
वह उनसे पहले नहीं मिली | साध्य और साथन की सिद्धि का सिद्धान्त शत 
राजनीतिक चर्चा में भी उतर आया है। एम्मा गोच्डमेन ने, जिसके विचार 
बड़ ही क्रन्तिकारी कहे जाते हैं, हाल में लन्दन म॑ एक भाषण से कहा था--- 
“मबसे हानिकारक विचार यह है कि यदि साध्य टीक है तो उसके छिये हर 
तरह के साधन ठीक समझे जाईगे। अन्त में साधन ही साध्य बन जाते हे 
ओर असली साध्य पर दृष्टि हो नहीं जाती ।” स्वयं ट्राट्स्की ने लिखा है-- 
“जसका रूक््य साध्य पर रहता है वह साधनों की उपेक्षा नहीं कर सकता | 
किन्तु शायद उसने यह नहीं समझा कि साधन का कितना बड्डा प्रभाव साध्य पर 
१-अणुकम्पा ढाल ८ गा० ४१: 
त्यांस सरीरादिक रो संभोग टालेन, ग्यांनादिक गुण रो राखं भेछापो । 
उपदेस देह निरदाबे रहिणो, पंछो समके न॑टाले तो टछसी पापो || 


अध्याय ३: साध्य-साधन के विविध पहल ६ 


पड़ता है। बुरे साधनों से तो बुरा साध्य ही प्रात होगा, इसलिये चाहे जेसे 
साधन प्रयुक्त करने का सिद्धान्त कभी उचित नहीं हो सकता” । 


आचाय मिक्षु ने दो शताब्दी पूर्व कहा था--श्॒ुद्ध साध्य का साधम अशुद्ध 
नहीं हो सकता और झुद्ध साघन का साध्य अशुद्ध नहीं हो सकता | मोध्ष साध्य 
है और उसका साधन है संयम | बह संयम के द्वारा ही प्राप्त हो सकता है। जो 
व्यक्ति लड॒दुओं के लिये तपस्या करते हैं वे कमी भी धर्मी नहीं हैं और इस 
उद्देश्य से तपस्या करनेवालों को जो छडड खिलाते हैं बे भी धर्मी नहीं हैं* । 


जवाहरलाल नेहरू ने लिखा है--“गॉधी जी ने हमे सबसे बड़ी शिक्षा 
यह दी या फिर से याद कराई कि हमारे साधन पवित्र होने चाहिए, क्योंकि 
जेंसे हमारे साथन होंगे, वेसे ही हमारे साध्य और ध्येय भी होंगे | 

एक योग्य साध्य तक पहुँचने के साधन भी योग्य होने चाहिए | बह बात 
एक श्रेष्ठ नेतिक सिद्धान्त ही नहीं बल्कि एक स्वस्थ व्यावहारिक राजनीति मालूम 
पड़ती थी, क्योंकि जो साधन अच्छे नहीं होते, बे अक्सर साध्य का ही अन्त 
कर देत हैं और उनसे नई समस्याएं तथा कठिनाइयाँ उठ खड़ी होती हैं ३” । 


“जो साधन अच्छे नहीं होते बे अक्सर साध्य का ही अन्त कर देते हैं।” 
इसका उदाहरण आचाय॑े भिश्न ने प्रस्तुत किया है । देव, शुरु, ओर धर्म की 
उपासना वामिक का साध्य है। उपासना का साधन है अहिसा। किन्तु जो 
व्यक्ति हिंसा के द्वारा उनकी उपासना करता है, वह उपासना के मांग से भटक 
जाता है। जो हिंसा के द्वारा धम करना चाहता है बह मिथ्या दृष्टि है । 
सम्यग्दृष्टि वह है जो धमम के लिये हिंसा नहीं करता | 
१-अहिसा की शक्ति ( रिचड० वी० ग्रेग ) प्र ०-६० 
« बारह ब्रत की चौपइ ढा० १२ गा० २१-२२ 

ते तो अरथी छे एकन्त पेट रा, ते मजूरिया तणी छो पात जी । 
व्यांरा जीवरो कारज सरे नहीं, उलटी घाली गला मांहि रातजी ॥ 
३-राष्ट्रपिता ( पं० जवाहरछाल नेहरू ) प० ३६ 
-ब्रताव्रत ढाल १ गा० ३५:३७ : 


देव गुर धर्म नं कारण, मूढ हण॑ छकायो रे। 
उल्टा परीया जिण मार्ग थी, कुगुरां दीया बंहकायों रे ॥ 
बीर कह्यों आचारंग मांहे, जिण ओल्खीयों तत सारो रे। 
समतष्टी धम ने कारण, न करें पाप छिगारों रे ॥ 


मिक्ष-विचार दशन 


तब 
की] 


लोहू से लिपया हुआ पीताम्बर छोट्ट से साफ नहीं होता। इसी प्रकार 
हिंसा से हिंसा का शोधन नहीं होता ' | 

बतेमान राजनीति में दो प्रकार की विचारधाराएँ हैं। साम्यवादी और 
इतर-साम्यवादी । जनता का जोवनस्तर ऊंचा करना“-दोनों का छक्ष्य है। पर 
पद्धतियाँ दोनों की मिन्‍न हैं। 

साम्यवादी विचारधारा यह है--लक्ष्य की पूर्ति के लिये साधन की शुद्धि 
का विचार आवश्यक नहीं है। लक्ष्य यदि अच्छा है तो उसकी पूर्ति के लिये 
बुरे साथनों का प्रयोग भी आवश्यक हो तो वह करना चाहिए. | एक बार थोड़ा 
अनिष्ठ होता हे और आगे इष्ट अविक होता है” । गाधीवादी विचार यह है 
कि जितना महत्व रूप का है उतना ही साधन का | छक्ष्य की पूर्ति यन केन 
प्रकारेण नहीं किस्तु ठचित साधर्नों के द्वारा ही करनी चाहिए । 

आचाये मिश्र के समय में भी साधन थुद्धि के विचार को महत्व न देंने 
वाली मान्यता थी उसके अनुयायी कहते थे--प्रवोजनबश धर्म के छिये मी 
हिंसा का अवलम्पन लिया जा सकता है। एक बार थोड़ी हिंसा होती है, 
किन्तु आगे उससे बहुत धर्म है। 

आचाये मिक्षने इसे मान्यता नहीं दी। उन्होंने कद्ा--बाद में धर्म या पाप 
देगा. इससे ब्तमान अच्छा या चुरा नहीं बनता । कार्य की कमौटी बरतेमान ही 
है | कुछ जन लोग दूसरों को लड्टू खिल्ाकर उनमे तपस्था कराते थे । उनका 
विश्वास था कि थे उपयास करेंगे उसमे हमे धर्म होगा। आचागे भिक्षु इस 
अभिमत के आलाचक थे | उनका सिद्धान्त था कि पीछे जो करेगा उसका फल 
उसे होगा किन्तु लड़ खिलाने मे धर्म नहीं है? । 
१त्रतात्रत ढाल १ गा० ३६ : 

छोही खरइयों जो पितंबर, छोही सू' केम धोबायो रे । 

तिम हिंसा में धर्म कीयां थो, जीब इउज़का किम थायो रे ॥ 
>न्रताग्रन ढाल ९ गा० ४०: 

कहे मे पाप करा धोडो सो, पछ होसी धर्म अपारो रे ! 

सावद कांम करां इण हेतं, तिणथी खेबो पाटरो रे ॥ 


३-वारह ब्रत ढाल ७ गा० २६,३० : 

कोई कहे छाडू खबायां धर्म, वो तप करें तिणसे म्हांरा कटसी कम । 
तिणसे म्हें ओरांने छाड खबाबां, लाड़्वां साटें महें उपवास कराबां ॥ 
पाछ्ें तो बो करसी सो उणने होय, पिण छाडू खबायां धम नहीं कोय । 
छाडू खबायां तो एकान्ति पाप, श्रीजिन मुखसे भारझ्यों छे आप ॥ 


अध्याय ३: साध्य-साधन के विविध पहलू ६१ 


आगे धर्म करेगा इसलिये वर्तमान में उसके लिये साध्य के प्रतिकुछ 
साधन का प्रयोग किया जाय, यह युक्तिसंगत नहीं । दया उपादेय तत्त्व है | 
अहिंसा का पालन वही कर सकता है, जिसका मन दया से भीगा हुआ हो । पर 
साधन की विक्ृति से दया भी विकृृत बन जाती है । एक आदमी मूली खा 
रहा है। दूसरे के मनमें मूली के जीवों के प्रति दया उत्पन्न हुई । उसने बल-प्रयोग 
किया और जो मूली खा रहा था उसके हाथ से छीन ही ! दया का यह साधन 
शुद्ध नहीं है। हिंसक वहीं होता है जो हिंसा करे, जिसके मनम हिंसा का 
भाव हो ; और अ्दिंसक मी वहीं होता है जो अहिंसा का पालन करे; जिसके 
मनमें अहिंसा का भाव हों। चछात्‌ किसी को हिंसक या अहिंसक नहीं 
बनाया जा सकता | भोग धमम नहीं है, यह जानकर यदि कोई बल्यत्‌ किसी के 
भोगों का विच्छेद करता है, तो वह अधर्म करता है' | 

जिसके मन में दया का भाव उठा; उसके लिये दया का साधन है उपदेश | 
ओर जिसके लिये दया का भाव उत्पन्न करना है उसके लिये दया का साधन 
है दृदय-परिवतेन । आत्मवादी का साध्य है मोक्ष--आत्मा का पूर्ण विकास | 
उसक्रे साधन हैं सम्बक दर्शन, सम्यक शान और सम्यक्‌ चारित्र*। आज्ञानी को 
ज्ञानी, मिथ्या दपिटि को सम्बकहाप्टि और असयमी को सथमी बनाना साध्य के 
अनुकुछ है? । 


“-ब्रताव्रत ढाल £ गा०५ ३३, ३४ : 
मूला गाजर ने काचो पांणी, कोड़ जोरी दाव ल ग्वोसी रे ! 
जे कोइ बस्त छोड़ावं विना मन) इण विध धर्म न होसी रे ॥ 
भोगीना कोइ भोगज रूँध, चल पार्ड झल्तरायों रे। 
माहा मोह्णा कमज बांधं, दसाश्रतर्खंध माहि बतायो रे || 
२-(क)-तस्वाथ सूत्र ११ ;फ 
सम्यग्दशनज्ञानचा रित्राणि मोक्षमागः 
(ख)-अणुकम्पा ढाल ४ गा० १७: 
ग्यांन दर्शन चारित्र तप बिना. और मुक्ति रो नहीं उपाय हो। 
छोडा मेला उपगार संसार ना, तिणथी सदगति किण विध जाय हो | 
३-अणुकम्पा ढाछ ४ गा० १६-२० : 
अग्यानी रो ग्यानी कीयां थकां, हुवो निश्च पेलारो उधार हो । 
कीयों मिथ्याती रो समकती, तिण उतारीयों भवपार हो ॥ 
असंजती ने कीयों संजती, ते तो मोक्ष तणा दरार हो। 
तपसी कर पार पोहचावीयों, तिण सेटथा सब हवाछ हो | 


हद भिक्षु-विचार दशेन 


यह साध्य और साधन की संगति है । इनकी विसंगति तत्र होती है जब या 
नो साध्य अनात्मिक होता है या साधन । यदि कोई व्यक्ति जीवों को मारकर, 
मठ बोलकर, चोरी कर, मेथुन सेवन कर और धन देकर इसी प्रकार अठारह 
पापों का सेबन कर जीवों की रक्षा करता है, तो यह जीव-रक्षा का सही तरीका 
नहीं है | यदि हिंसा के द्वारा जीव-रक्षा करने में थोड़ा पाप और बहुत धर्म 
हो, थोड़े या छोटे जीव मारे जायें वह थोड़ा पाप और बहुत या बड़े जीवों 
की रक्षा हुई वह बहुत घम हो तो फिर असत्य आदि सभी अकृत्य कार्यों के 
द्वारा ऐसा होगा | हिंसा के द्वारा जीव-रक्षा करने में पाप और धम दोनों 
भानें जाये तथा रोप अकृत्य कार्यों के द्वारा जीव-रक्षा करने म॑ कोरा पाप माना 
जाय यह न्याय नहीं है" 

एक जीव को मार दूसरे जीब की रक्षा करना, यह सूत्र में कहीं नहीं कहा 
गया हैं। यह भगवान्‌ की वाणी नहीं है । 

अश्चुद्ध साधन की आलोचना करने हुए म० गाधी ने लिखा है--“यह तो 
कहीं नहीं लिखा है कि अहिसावादी किसी को मार डाले | उसका रास्ता तो 
बिल्कुल सीधा है। एक को बचाने के लिये वह दूसरे की हत्या नहीं कर 
सकता? ।” जैन-धर्म की दया का रहस्य है--दुराचारी को समभा-बुझाकर 


१-अणुकम्पा ढाल ७ गा० २१-२४ : 
जीव मारे मुठ बोलनं, चोरी करन हो पर जीव बचाय | 
वले करे अकाय एहवा, मरता राख्या हो मैथुन सेवाय ॥! 
घन दे राख पर प्रांण नं, क्रोधादिक हो अठारं सेवाय। 
ए सावद्य कांम पोंतं करी, पर जीवांन हो मरता राख ताय ॥ 
जों द्विसा करे जीव राखीयां, शिण में होसी हो घर्म नं पाप दोय। 
तों इम् अठारंइ जांणजों, ए चरचा में हो बिरछो समझे कोय ॥ 
जों एकण में मिश्र कहें, सतरां में हो भाषा बोल ओर। 
उंधी सरधा रो न्याय मिल नही, जब उलछटी हो कर उठे मोड़ ॥ 

२-अणुकम्पा ढाल ७ गा० २६ : 
जीव मारें जीव राखणा, मुत्तर में हो नहीं भगवंत बंण। 
उंधो पंथ कुगुरे चछावोयो, सुध न सूफे हो फूटा अन्तर नंण ॥ 

३-हिन्द स्व॒राज्य पृ० ७६-७६ 


अध्याय ३ : साध्य-साधन के विविध पहलू हि ६३ 


सदाचारी किया जाय । यदि कोई चोर, हिंसक, व्यभिचारी है तो उसे उपदेश 
देकर अधर्मी से धर्मी बनाया जाय ।१ 

महात्मा गांधी के शब्दों भ॑ उसका ( अहिंसक का ) कतैव्य तो सिर्फ 
विनम्नता के साथ समभाने-बुकाने में है* | यदि एक अश्चुद्ध साधन का प्रयोग 
किया जाय तो फिर नियन्त्रण की श्रखला दीली हो जाती है। 

आचार्य भिक्षु ने इस तथ्य को इन शब्दों में व्यक्त किया हें--“दो बेश्याएँ 
कसाईखाने मे गई; जीवों का संहार होते देख उनका मन अनुकम्पा से भर 
गया। दोनों ने दो हजार जीवों को बचाने का संकल्प किया । एक ने अपने 
आभूषण दिये और जीवों की रक्षा की, और दूसरी ने भनाचार का सेवन किया 
और जीवों की रक्षा की । आभूषण देकर जीवों की रक्षा करना, यह अहिसा 
का शुद्ध साधन नहीं है। यदि इसे प्रयोजनीय माना जाय तो अनाचार सेवन 
कर जीवों की रक्षा करने को अप्रयोजनीय कहने का कोई ताचक््चिक आधार 
नहीं रहता? | 

: ६ : घन से धर्म नहीं 


धन से वर नहीं होता, यह वाणी साधन-शुद्धि की भूमिका पर हीं 
आलोकित हुई | श्रगु ने अपने पुत्रों स कहा था-- जिनके लिये लोग तप 
१-अणुकम्पा ढाल £ गा० ६ : 
चोर हिसक ने कुसीलीया, यांर तांई रे दीधो सार्धा उपदेस | 
त्यांन सावद्य रा निरवद कीया, एहवो छे हो जिण दया धर्म रेस ॥ 
२ हिल्द स्व॒राज्य प्ृ० ७६ 
३ अणुकम्पा ढाल ७ गा० ६९-४४ : 
दोय वेस्या कसाइ वाड़ गई, करता देख्या हो जोवांरा संघार , 
दोनूं जण्यां मतो करी, मर॒ता राख्या हो जीव एक हजार ॥ 
एकण गेंहणों देश आपणों, तिण छडाया हो जीव एक हजार । 
दूजी छोडाया इण बिधें, एकां दोयां हो चोथो आश्रव सेवार ॥ 
एकणन पापंडी मिश्र कहें, तो दूजी ने हो पाप किण विध होय | 
जीव बरोबर बचावीया, फेर पडीयों हो ते तों पापमें जोय | 
एकण सेवायो आश्रव पांचमों, तो उण दूज़ो हो चोथो आश्रव सेवाय । 
फेर पडयों तों इण पाप में, धर्म होसी हो ते तो सरीषो थाय।॥ 


६४ भिक्षु-विचार दशन 


बरते हैं बे धन, स्त्रिया, स्वजन और कामभोग तुम्हारे अधीन हैं, फिर किस- 
लिए तुम तप करना चाहने हो * | 

भगु पुत्रों ने कहा--पिता ! धर्माचरण भे घन, स्त्री, स्वजन और काम- 
भोगों का क्‍या प्रयोजन है ? धर्म की आराधना में इनका कोई अथ नहीं है । 
हम श्रमण बनेंगे और अप्रतिबद्ध बिहारी होकर घम की आराधना करेंगे? | 

आचार्य मिक्षु ने इसी को आधार मानकर कद्दा-देव, गुरु और धर्म 
ये तीनों अनमोल है। इन्हे धन से खरीदा नहीं जा सकता । जो धन के द्वारा 
माक्षतरम की आराधना बतलतने हैं, वे लोगों को फन्‍्दे में डालते हैं?। उस समय 
“मो परम्परा हो चली थी कि जैन लोग कमसाईखाने मे जाते और कसाइयों 
को घन देकर वकरों को 'अमरिया' करवाते--छुड्वाते । आचाये मिक्ष ने इस 
परम्परा की ट्सलिये आढ।चना की कि यह दया का सही तरीका नहीं है ; 
उन्होंने कहा--करसाई को सममझा-ब्रकाकर हिंसा से बिस्त किया जाए, दया का 
सही साधन वही हे ! 





चिन्तन की दो धाराएँं हें--छोकिक और आध्यात्मिक | ्लौकिक घारा का 
जो साध्य है वह आध्यात्मिक धारा का नहीं है और साधन मी दोनों के 
भिन्‍न हैं | पहली का सान्‍य है जीवन का अभ्युदय; और दूसरी का साभ्य है 
आत्मा की मुक्ति। अश्युट्य पदार्थों की उड्धि से होता है और मुक्ति उनके 
सांग से होती है। अन्युदप का साधन है परिग्रह | परिग्रह के लिये हिसा 
१-उत्तराध्ययन-7५४। २६ 
धर्ण पभूर्य सह इत्थियाहि सयण्ण तहा कामगुणा पगासा | 
नव कए तप्प$ जम्स छोगो ते सब्बंसाहीणमिहेक नुब्भ॥ 
२-उत्तराध्ययन-१७।१७ 
घधणण कि धम्मधुराहिगारे. सय्रणण वा काभगुणेहि चेब। 
समणा भविस्सामु गुणोह्धारी;, वहिबिहारा अभिगम्म सिक्‍खं। 
३-अणुकम्पा ढाल ७ गा० ६३-६४ : 
त्रिविधे त्रिविधे छुकाय हणवी नहीं, एहवी छ हो भगबन्त रो बाय | 
मोल लीयां धर्म कहें मोक्षरों, ए फंद मांडयो हो कुगुरां कुबद चछाय || 
देवगुर धम रतन तीन, सुत्तर में हो जिण भाष्या अमोरू | 
मोल ढछीयां नहीं नीपज्ंं, साची सरधो हो आंख हियारी खोछ ॥ 


खाध्याय ३: साध्य-साधन के विविध पहल ईद 


करनी होती है। मुक्ति का साधन है त्याग | ममत्व का त्याग. पदाथे का त्याग 
और अन्त भें शरीर का त्याग | त्याग और अहिसा में उतना ही सम्बन्ध है, 
जितना योग और हिंसा में है । यदि हम दोनों धाराओं के साध्यों और साधनों 
को अलग-अलग सममते हैं, तो हम बहुत सारी उल्मनों से बच जाते हैं और 
उन्हें मिश्रित दृष्टि से देखते हैं तो हम उलम जाते हैं और धर्म विक्ृठत हो 
जाता है | 

आचाय मिक्ष ने कहा-धर्म के साधन दो ही हैं--संवर और नजेरा 
या त्याग और तपस्पा | यदि धन के द्वारा धर्म होता तो महावीर की धम- 
देशना विफल नहीं होती ! भगवान्‌ को वेशाख शुक्झा १० को केवल-शान 
उत्तन्न हुआ। समा में केबल देवताओं की उपस्थिति थी, मनुप्य कोई नहीं 
था। भगवान्‌ ने धर्म देशना दी। देवताओं ने धर्म अंगीकार नहीं किया। 
कोई साधु या श्रावक नहीं बना; इसलिए माना जाता हे कि भगवान्‌ की पहली 
देशना विफल हुई' | यदि घन से धम होता तो देवता भी धम कर लेते। 
भगवान की वाणी को विफल नहीं होने देते । देवताओं से ब्रतों का आचरण 
होता नहीं और धन से धर्म नहीं होता, इसलिए भगवान्‌ की वाणी विपाल 
हुई । 

भगवान्‌ की वाणी तत्र सफल हुई जन्र मनुष्यों ने त्रत अहण किया, साधु 
और श्रायक बने । 

धन उपकार का साधन है पर आध्यात्मिक उपकार का साधन बनने की 
क्षमता उसमें नहीं है। कोई समथ व्यक्ति किसी टरिद्र को धन देकर सुम्बी बना 
देता ऐै, यह सांसारिक उपकार है। सांसारिक उपकार से संसार की परम्परा 


१-अणुकम्पा ढाल १२ दृ० ६: 


देवता आग बांगी दागरी, थित साचववा कांम। 
कोइ साध श्रावक हुवो नहीं, तिणस्‌ वांणी निरफल गई आंम ॥ 
२-अणुकम्पा ढाल १२ दू ६, ७: 

जो धन थकी धम नीपजं, तो देवता पिण धर्म करंत। 
वीर वांणी सफछी करे, मन मांहें पिण हरप घरंत॥ 
चरत पचखाण न हुवें देवतां थकी, धन सूं पिण धम न थाय। 


तिणसूं वीर बांणी निरफल गईं, तिणरो न्याय सुणों चित्त ल्याय॥ 
५ 


मर भिक्षविचार दशन 


चलती है और आध्यात्मिक उपकार से संसार का अन्त होता हैं अर्था्‌ मुक्ति 


होती है | साध्य बही सधता हे जिसे अनुकूल साधन मिले" | 
कोई लछाखों रुपये देकर मरते हुए जीबों को छुड़ाता है, यह संसार का 
उपकार है। यह आपका सिखाया हुआ धर्म नहीं है। इससे आत्ममुक्ति 


नहीं दोती * । | 
आचाये भिक्षु के चिन्तन का निचोड़ यह है कि परिग्रह, बल-प्रयोग 


और असंयम का अनुमोदन--ये अहिंसात्मक तत्त्व नहीं हैं इसलिये मोक्ष के 


साधन भी नहीं हैं । 
अपरिग्रह, हृदय-परिवर्तन और संयम का अनुमोदन--ये अहिंसात्मक तत्व 


हैं, इसलिए ये मोक्ष के साधन हैं। 

आचाये मिक्ष ने अहिंसा या दया के बारे में जो चिन्तन दिया, वह बहुत 
ही विशाल है | उसके कई पहलू हैं। पर उसका मुख्य पहलू साध्य-साधन 
की चर्चा है । आचाये मिक्ष के समूचे चिन्तन को हम एक शब्द में बाधना 
चाहें तो उसे “साध्य-साधनवाद'” कह सकते हैं | 
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१-अणुकम्पा ढाल ११ गा० ३-५ 
संसार तणों उपगार करं छें, तिणर निश्चंइ संसार वधतों जांणों । 
मोक्ष तणों उपगार कर छ॑ं, तिणरे निश्चइ नेडी दीसे निरबाणों ॥ 
कोइ दुलदरी जीवन धनवंत कर दं, नव जातरो परिग्रहों देश भरपूर । 
बले विविध प्रकारे साता उपजावें, उणरो जाबक दूलद्र कर दें दूर ॥ 
छुकाय रा शस्त्र जीव इविरती, त्यांरी साता पृछीने साता उपजावें। 
त्यांरी करें बीयावच विविध प्रकारें, तिणनें तीथंकरदेव तों नहीं सरावें ॥ 
२-ब्रतात्रत ढ़ारू १९ गा० ४ 

कोइ जीव छुडाव॑ छाखां दाम दे, ते तो आपरो सीखायों नहीं धर्म हो। 
ओ तो उपगार संसार नों, तिणसूं कटता न जाण्यां आप कम हो ॥ 


अध्याय ४ 


मोक्ष-ध्म का विशुद्ध रूप 


: १ ; चिन्तन के निष्कर्ष 


जितना प्रयज्ञ पढ़ने का होता है उतना उसके आशय को समभकने का नहीं 
होता । जितना प्रयज्ञ छिखने का होता है उतना तम्याँ के यथाथ संकलन का 
नहीं होता । अपने प्रति अन्याय न हो, इसका जितना प्रयत्ञ होता है, उतना 
दूसरों के प्रति न्याय करने का नहीं होता | गहरी डुबकी छगानेवाला गोताखोर 
ज्ञो पा सकता है, वह समुद्र की काँकी लगानेवाला नहीं पा सकता | 

आचाये भिक्षु के विचारों की गहराई विहंगावछोकन से नहीं मापी जा 
सकती । उन्होंने जो व्याख्याएँ दीं बे व्यावहारिक जगत को केसी ही क्‍यों न 
लगी, पर उनमें वास्तविक सच्चाई है। दृष्टान्त ओर निगमन--तक्व को सरल 
टंग से समभाने के लिये होते हैं। इनका प्रयोग मन्द बुद्धिवालों के लिये होता 
है। इनके द्वारा उठकने भी बढ़ती हैं। सिद्धान्त की रोचकता और भयानकता 
जैसी इनके द्वारा होती है, वेसी उसके स्वरूप में नहीं होती । 

पक्ष और विपक्ष दोनों कोटि के दृशन्तों को छोड़कर सिद्धान्त की आत्मा 
का स्पर्श किया जाय, तो आचाये भिक्षु की सिद्धान्त वाणी के मौलिक 
निष्कप ये हैं ; 

(१) घम और अधमे का मिश्रण नहीं होता । 

(२) अशुद्ध साधन के द्वारा साध्य की प्राप्ति नहीं होती । 

(३) बड़ों के छिये छोटे जीवों का घात करना पुष्य नहीं है | 

(४) यहस्थ और साधु का मोक्ष घम एक है। 

(५) अहिंसा और दया स्वथा एक हैं | 

(६) हिंसा से धर्म नहीं होता । 


६८ भिश्लु-विचार दर्शन 
(७) छौकिक और आध्यात्मिक धर्म एक नहीं है । 
(८) आवश्यक हिंसा अहिंसा नहीं है | 
: २ : मिश्र धर्म 

कई दाशनिकों की मान्यता है कि वनस्पति आदि एकेन्द्रियवाले जीवों के 
घात में जो पाप है, उससे कई गुणा अधिक पृण्य मनुष्य आदि बड़े प्राणियों के 
पोषण में है । एकेन्द्रिय की अपेक्षा पञ्चे न्विय जीव बहुत भाग्यशाली हैं। अतः 
बड़े जीवों के सुख के लिये छोटों का घात करने म दोप नहीं हे' | 

किन्तु हिंसा की करणी में दया नहीं हो सकती और दया की करणी में 
हिंसा नहीं हो सकती । जिस प्रकार घूप और छाँह भिन्न हैं उसी प्रकार दया 
और हिंसा भिन्‍न हैं* | 

दूसरी वस्तुओं में मिलावट हो सकती है, परन्तु दया में हिंसा की मिछावट 
नहीं हो सकतो | पूत्रे और पश्चिम के मार्ग केसे मिल सकते हैं? ? 

विद्व की व्यवस्था बहुत विचित्र है। इसमे मिलने और बिदुइ़ने की 
व्यवस्था भी है। सब्र तत्व नहीं मिलते-चिछ॒ड़ते केवल पुद्गल ही एक 
ऐसा द्रव्य है जो मिलता है, जिछड़ता है । 

दूसरे महायुद्ध के प्राद मिलों की मात्रा बढ़ी है। यातायात की सुविधाएँ 
बढ़ी हैं । पर्यटन बढ़ा है। एक देश के छोग दूसरे देश के छागों से अधिक 
मिलते-जुलते हैं। यह मिलन ही नहीं बढ़ा है, किन्तु बसा मिलन मी बढ़ा है 
जो नेतिकता और स्वास्थ्य दोनों के लिये हानिकर है। खाद्य में मिलावट होती 
है, दूध में, घी में, ओपकलि में, और भी न जाने किन-किन पदार्थों में क्या-क्या 
मिलाया जाता है। 


अणुकम्पा ढाल ६ गा० १६-२० : 
केई कहें महें हणां एकंद्री, पचिद्री जीवां रे ताई जी। 
एकद्री मार पंचिद्री पोष्यां, धर्म घणों तिण मांहिजी॥ 
एकंद्री थी पंचिद्रीना, मोटा घणा पुन भारी जी। 
एकद्री मार पंचिद्री पोष्यां, म्हांने पाप न छार्ग लिगारी जी ॥ 
२-अणुकम्पा ढाल गा० ७० : 
हिंसा री करणी में दया नहों छ, दयारी करणी में हिंसा नांहो जी । 
दया ने हिसा री करणी हे न्‍्यारी, ज्यूं तावड़ो न॑छांहीजी॥ 
३-अणुकम्पा ढाल ६ गा० ७१ 
ओर वसत में भेल हुव पिण, दया में नहीं हिसा रो भेछो जी । 
छयूं पूव ने पिछूम रो मारग, किण विध खायें मेो जी॥ 


अध्याय ४ : मोक्ष-धम का विशुद्ध रूप ६& 


आचार्य भिक्षु के जमाने में मिलावट का यह प्रकार नहीं था। खाद्य शुद्ध 
मिलता था | घी भी शुद्ध मिलता था। औषधि लेनेवाले लोग कम थे। 
दूध में पानी मिलाने की प्रथा कुछ पुरानी है पर आज जंसी व्यापक शायद नहीं 
थी | ऐसा क्‍यों होता है ! यह प्रश्न है और इसलिये महत्त्वपृण है कि धर्मप्रधान 
देशमें ऐसा क्यों होता हैं ? यहाँ इसकी हुम्बी चर्चा में नहीं जाना है।। संक्षेप में 
इतना ही बस होगा कि जब स्वार्थ धर्म पर हावी हो जाता है तब ऐसा होता है; 
जब धम रूढ़ि बन जाता है तब ऐसा होता है, और जब धर्म पूजा जाता है तब्र 
ऐसा होता है | 

आचार्य मिक्षु के सामने धर्म और अधर्म की मिलावट का प्रइन था | यह 

प्रझम कोई नया नहीं था। याज्षिक लछोग यज्ञ में घम और पाप दोनों मानतें 

थे। उनका अमिमत यह रहा कि दक्षिणा देने में पुण्य होता है। और पश्ुु 
वध में पाप” । यज्ञ में पाप थोड़ा होता है और पुण्य अधिक । कई जेन भी 
मानने छगे कि दया की भावना से जीवों को मारने में पाप और धर्म दोनों होते 
हैं । बड़े जीव पर दया होती है यह घम और छोटे जीव की घात होती है वह 
पाप है । धरम अधिक होता है और पाप थोड़ा, यह मिश्र दया है* | 

असंग्रति को दान देने में धर्म-अधर्म दोनों होते हैं। यह मिश्रदान का 
सिद्धात है?। चख्वाद्य-पेय में मिल्यवट का विरोध अणुत्रत के माध्यम से 
आचाये श्री तुलसी कर रहे हैं। घमम और अधम की मिलावट का 
विरोध तेशपन्थ के माध्यम से आचाये भिक्षु ने किया । उन्होंने कहा--प्रवृति 
के खोत दो हे-रागद्व षात्मक माव--और वेराग्य भाव। पहले स्रोत से 
प्रवाद्दित प्रवृत्ति अमम्यक्‌ या अघम और दूसरे खतोत से प्रवाहित प्रश्ञत्ति सम्यक्‌ 
या घम्म कहलाती है * | अधर्म और घमं की करनी अल्ग-अछग है। अधर्म 

१-सांख्य तत्त्व कोमुदी प्ृ० २८,३१ 

२-निहवरास ढारू ३ दृ० २ 
कहें दया आंण न॑ जीव मारीयां, हुव॑ छें धर्म न॑ पाप | 
ए करम उदे पंथ काढ़ीयो, भगवंत वचन उथाप॥ 
३-निहवरशास गा ६४४ : 
एक करणी करे तेह में, नीपनों कहें छे॑ धर्म ने पाप के। 
एहवी करें छे परूपणा, मिश्र दांन री कीधी छ थाप के ॥ 
४-ब्रताप्रत ढा० १२ दू २: 
दोय करणी संसार में, सावह्य निरव्द्य जाण। 
निरवद करणी में जिण आगना, तिण स्‌ं पामें पद निरबाण ॥ 


के भिक्षु-विचार दर्शन 


करने से धर्म नहीं होता और घरम करने से अधर्म नहीं होता' । एक करनी 
में दोनों नहीं हो सकते? । धरम और अधम ये दो दी मागे हैं। तीसरा 
कोई मार्ग नहीं है? | 

दो ज्ञान एक साथ नहीं हो सकते। एक व्यक्ति नदी के जल में खड़ा 
है। सिर पर धूप है। पेरों को ठंडक लग रही है और सिर को गर्मी की 
धूप और जल का संयोग सतत्‌ है। पर सर्दी और गर्मी की अनुभूति सतत 
नहीं होती । जिस समय गर्मी की अनुभूति होती है, उस समय सर्दी की 
नहीं होती और जिस समय सर्दी की होती है, उस समय गर्मी की नहीं होती । 

योग्यता की दृष्टि से मनुष्य पाँच इन्द्रियाला होता है। एक काल में 
वह एक ही इन्द्रिय से जानता है। जब एक आदमी सूखा लड्डु खाता है, तब 
उसे शब्द भी सुनायी देता है, उसे देखता भी है, उसकी गंध भी आती है, 
रस भी चखता है । लगता है पॉँचों की जानकारी या अनुभूति एक साथ 
हो रही है। परन्तु ऐसा होता नहीं । इन सबका काल भिन्न होता है। दो 
ज्ञान एक साथ नहीं हो सकते। दो क्रियाये एक साथ दो सकती हैं, किन्तु 
अविरोधी हों तो | दो विरोधी क्रियाएँ एक साथ नहीं हो सकतीं | दो प्रकार के 
विचार एक साथ नहीं हो सकते । 

सम्यक्‌ और असम्पक्‌ दोनों क्रियाएँ एक साथ नहीं हो सकतीं । अहिंसा 
और हिंसा, घम और अधम का आचरण एक साथ नहीं किया जा सकता । 
सांसारिक उपकार सांसारिक व्यवस्था का मार्ग है। आत्मिक उपकार मोक्ष 
की साधना का मार्ग है| मिध्या दृष्टि इन दोनों को एक मानता हें, सम्यगदृष्टि 
इनको अछग अलछग मानता है* | 


१-ब्रताव्रत ढा० ११ गा० ३२: 
पाप अडठारं सेव्यां एकंत पाप, ते सेव्यां नही धम होयो रे | 

पाप धम्म री करणी छ न्यारी, पिण मिश्र करणी नहीं कोयो रे | 
२-निहवरास ढा० ३ दू० ३: 

पाप कीयां घर्म न नीपजे, धर्म थी पाप न होय। 

एक करणी में दोय न नीपहं, ए संका म आंणो कोय ॥ 
३-श्रद्धा आचार की चौपई ढा० १ गा० १०६ 

धर्म अधम मारग दोय छें रे, पिण तीजो पंथ न कोय रे। 
तीजो मिश्र मिथ्याती भूठों कहें रे, आप डूबे ओरां ने डबोय रे ॥ 
४-अनुकम्पा ढ़ा० ११ गा० ५२ 

संसार नें मोख तणा उपगार, समदिष्टी हुव॑ ते न्‍्यारा न्‍्यारा जांणें। 
पिण भिथ्याती नंखबर पड़ें नही सघी,तिण स मोह कम वस उधी वांणें॥ 





अध्याय ४ : मोक्ष-धम का विशुद्ध रूप ७१ 


: ३ : धर्म की अविभक्तता 


अमृत सबके लिये समान है| झूठी ख्रींचतान मत करो* । 

मुक्ति का मांगे सब्र के लिये एक है। मुमुक्षामाव रहस्थ में भी 
रहता है और मुनि में मी। मुनि णह॒वास को छोड़ सर्वासम्म से 
विरत रहता है, इसलिये बह मोक्ष-मांग को आराधना का पूर्ण अधिकारी होता 
है। एक गहस्थ यहवास भें रहकर सर्वासरम्म से विरत नहीं हो पाता, इसलिये 
चह मोक्ष-माग की आराधना के पथ का एक सीमा तक अधिकारी 
होता है। किन्तु किन्तु मोक्ष-माग की आराधना का पथ दोनों के 
लिये एक है? । अन्तर है केबल मात्रा का। साधु और श्रावक दोनों रक्ों 
की मालाएँ हैं---एक बड़ी और दूसरी छोटी? । साधु और श्रावक दोनों 
लड्डू हैं एक पूरा और दूसरा अधूरा । साधु केवछ बती होता है और 
आवक ब्तात्रती । ब्रत की अपेक्षा से साधु केवल रज्नों की माला है। 
श्रावक व्रत को अपेक्षा से रत्नों की माला है, और अत्रतों की अपेक्षा 
वह कुछ और भी है। साधु के लिये अहिंसा मह्गात्रत है और श्राबक 
के लिये अ्दिंसा अगुव्रत है। अणत्रत मह्यात्रत का ही एक लघु रूप है, उससे 
अतिरिक्त नहीं है। मोक्ष की आराधना के लिये जो साधु करता है या कर 
सकता है, वही काय एक श्रावक के लिये करणीय है । जो काये साध के लिये 
करणीय नहीं है, वह मोक्ष मांगे की आराधना के लिये शभ्रावक के ल्यि भी 
करणोय नहीं है । श्रावक अब्रती मी होता है, इसलिये समाज-व्यवस्था की 
दृष्टि से उसके लिये व॑ंसा भी करणाय होता है, जो एक साधु के लिये करणीय 
नहीं होता | 
१-अनुकम्पा ढ़ा० २ दृ० ३ : 

साथ श्राबक दोनूं तणी, एक अणुकंपा जांण। 

इमरत सहू ने सारिषों, कूढ़ी मत करों ताण॥ 
२-ब्रताव्रत ढा० १ गा-२८ 

साध श्रावक नो एकज सारग, दोय धर्म बताया रे। 

ते पिण दोने आज्ञा माहे, मिश्र अणहूँतो ल्याया रे॥ 
३-अ्रतात्रत ढ़ा० १ गा-१ 

साध ने श्रावक रतनां री माला, एक मोटी दूजो नांनी रे । 

गुण गुथ्या च्यारु तीर्थ नां; इविरित रह गइ कांनी रे॥ 





७र भिक्ु-विचार दर्शन 


साध के लिये हिंसा सवेधा अकरणीय है, मोक्ष को दृष्टि से श्रावक के 
हिये भी वह स्वेथा अकरणीय है। किखु आवक कोरा मोक्षार्थी नहीं होता 
अर्थ और काम का भी अर्थी होता है। अथ और काम मोक्ष के साधन नहीं 
हैं। मोक्ष के प्रति तीत्र मनोभाव किसी एक व्यक्ति में होता है और जिसके 
वह होता है, उसके लिये मोक्ष के प्रतिकूल जो मी है वह करणीय नहीं रहता । 
किन्तु जिनका मनोमाव मोक्ष के प्रति इतना तीज नहीं होता, बे मोक्ष के 
बाधक कार्यों को भी करणीय मानते हैं। मोक्ष में बाधा आए यह उनकी 
चाह न भी हो किन्तु मोह का ऐसा उदय होता है कि बे मोक्ष के बाधक कार्यों 
को छोड़ने में अपने को असमर्थ पाते हैं। असामश्य के कारण वे जीवन 
का जो मार्ग चुनते हैं उनमें उनके करणीय कार्यों की सीमा विस्तृत हो जाती 
है। मोक्ष का साधन धम है, हिंसा में धर्म नहीं है भले ही फिर वह आवश्यक 
हो। आचाये भिक्षु ने कह्-प्रगोजनवश या निष्मयोजन किसी भी प्रकार से 
हिंसा की जाय उससे हित नहीं होता । जो धर्म के लिये हिंसा को आवश्यक 
मानते हैं, उनका बोधि-बीज--सम्यक््‌ दृष्टिकोण ही लुप्त हो जाता है' | 

महात्मा गाधी ने आवश्यक हिंसा के विषय में लिखा हे--किसान 
जो अनिवाये हिंसा करता है उसे मैंने कमी अहिंसा में गिनाया ही नहीं है । 
यह बंध अनिवाय होकर क्षम्य भले ही गिना जाय किन्तु अहिंसा तो निश्चय 


ही नहीं है* | 
: ४ : अपना-अपना दृष्टिकोण 


कोई सुई की नोक में रस्सा पिरोये वह आगे कंसे पेठे ! 

बसे ही कोई आदमी हिंसा में घम बताये वह बुद्धि में बंसे समाये? । 

जो जीवों की हिंसा भे धर्म बतलात हैं बे जीवों के प्राणों की चोरी 
१-अणुकम्पा टा ६ गा ४८ : 

अर्थ अनथ हिंसा कीधां, अहेन रो कारण तासो जी। 

धम र॑ कारण हिंसा कीधां, बोध बीज रो नासो जी॥ 
>-अहिसा प्रृ० ४० 
३-साध्वाचार चौपई ढा० ६ गा-२८ : 
सुई नाकें सिंघर पावें, कहो किम आगो पेंसे। 
झ्यू हिंसा मांहँँ धर्म परूपे, ते साढो साहू न बेसें रे 
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करते हैं |बे भगवान की आज्ञा का छोपकर तीसरे ज्त का विनाश 
करते हैं* । 

कुछ लोग कहते थे--धम्म के लिये हिंसा की जाय, वह विहित है। आचाये 
भिक्षु ने कह्य--देव, गुद और धर्म के छिये हिंसा करनेबाल्य मूढ़ है--वह 
जिन-मार्ग के प्रतिकूल जा रहा है । वह कुगुरु के जाल में पँसा हुआ है* | 

जो सम्यकटप्टि होता है, वह धर्म के लिये हिंसा नहीं करता? । जैसे लू 
से भरा हुआ पीताम्बर लहू से साफ नहीं होता वेसे ही हिंसा से होनेवाल्टी 
मलीनता हिसा से नहीं घुल्ठी* । 

कुछ छोग कहते थे--धर्म के लिये जीव मारने में पाप इसलिये नहीं है कि 
उस समय मन शुद्ध होता है। मन थघुद्ध हो तब जीव मारने में हिंसा 
नहीं है 

आयाय मिक्ष ने कहा--जान बूक कर प्रयलपृर्वक जीबों को मारने वालों 
के मन को शुद्ध बतछाते है और अपने आप को जैन भी कहते हैं यह 
कितने आश्चय की बात है” ! 





१-अनुकम्पा ढा०£ गा-३२: 

ज्यां जीवां नें मार्‌यां घमम परूप, त्यां जीवां रो अदत्त छागो जी । 
बले आगना लोपी श्री अरिहंतनी तिण सूँ त्तीजोंइ महाबरत भागोंजी ॥ 
>नब्रताब्रत ढा० १ गा ३५ : 

देव गुर धम नें कारण, मुढ हणं छ कायो रे। 

उलटा परीया जिण माग थी, कुगरां दीया बंहकायों रे | 
३-ब्रतात्रत ढा० १ गा ३७: 

बोर कह्मो आचारंग मांहे, जिण ओलखीयो तत सारो रे | 

समदृष्टी घम न॑ कारण, न करें पाप छिगारो रे॥ 
४-ब्रतात्रत ढा० १ गा ३६ : 

लछोही खरड्यों जो पितंबर, छोही सं केम घोवायो रे। 

तिम हँसा में धम कीयां थी, जीव उजछो किम थायो रे॥ 

(-ब्तात्रत ढा०-६ दू३ : 

जीव मार हे उदीर नें, तिणरा चोखा कहें परिणाम । 

ते विवेक विकछ सुधबुध बिना, बले ग्यांनी घराव नाम ॥ 


७छ भिक्ष-विचार दृशेन 


कुछ लोग कहते थे--जीबों को मारे बिना धर्म नहीं होता । शुद्ध मन से 
जीवों को मारने में दोष नहीं हैं* 

कुछ लोग कहते ये--जीवों को मारे बिना मिश्र नहीं होता, जीव मरते हैं, 
उसका थोड़ा पाप होता है; पर दूसरे बड़े जीवों को तृत्ति मिलती है, यह 
धर्म है* । 

आचार्य भिक्ष ने कहा--धम या मिश्र करने के लिये ज्ञीबों के प्राण भी 
लूटते हैं और मन को शुद्ध भी बतलते हैं। यह कसी विडम्बना है? 

दुनिया में मात्स्य न्याय चल रहा है। बड़ी मछली छोटी मछली को स्वाती 
है, वेसे ही बड़े जीव छोटे जीबों को खा रहे है। खाना स्वाभाविक सा है, 
पर इस काये में धर्म बतलाते है, उनमें सुबुद्धि नहीं* 

नीति शास्त्र कटता है--जब्र स्वभाविक प्रवृत्ति और औचित्य में बिरोच 
होता है, तभी कतंव्यता की आवश्यकता होती है और कतंव्य शास्त्र का निर्माण 
ऐसी ही स्थिति में होता है। यदि मनुष्य का कतव्य वही मान लिया जाय; 
जिसकी ओर मनुष्य की सहज प्रेरणा है, तो कतंव्य अकतव्य के निर्णय की अपेक्षा 
ही नहीं रहेगी" । 

बड़े जीवों में छोटे जीबों का उपयोग करने की सहज प्रवृत्ति है, पर इसमें 
ओऔविच्य नहीं है, इसलिये यह अकतव्य है । 
१-ब्रताग्नत ढा > ९१२ गा-३४ ; 
केई कहे जीवा ने मारया बिना, घर्म न हुवे तांम हो। 
जीव मार्‌या रो पाप छागें नही, चोखा चाहीजं निज परिणांम हो ॥ 
२ब्ताब्रत ढाल १२ गा-३४ : 
कई कहें जीव मारया बिना, मिश्र न हुवे छ॑ तांमहो। 
पिण जीव मारण री सांनी करे | ले ले परिणांमां रो नांमहो। 
इ-ब्रताब्रत ढाछ १० गा-३६ : 
केई धरम ने मिश्र करवा भणी, छ कायरो कर घमसांण हो । 
तिणरा चोखा परिणांम किहां थक्ी, पर जीबांरा लूटे छे प्राण हो ॥ 
४-अणुकम्पा ढाल ७ दू १: 
मछ गलागल छोक में, सबलछा ते निबला न॑ खाय । 
तिण मांहें धर्म परूपीयों, कुगुरां कुबुद्ध चढछाय ॥ 
£-नीतिशास्त्र-प० १६६ 
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कुछ लोग कहते थे--जीवों को जिलाना पमे है । 

आचाये मिश्ष ने कहा--जो साधु हैं, जिनकी लय मुक्ति से लग चुकी है, 
वे जीने मरने के प्रपश् में नहीं फसते* । 

गृहस्थ ममता में बेठा है ओर साध समता में | साधु धरम श्रौर मुक्त ध्यान 
में रत रहते हैं, इसलिये मृतोंकी चिन्ता में नहीं फँसते* । गहस्थ में ममत्त्व 
होता है इसलिये यह जिलाने का यत्न करता है ओर मृत व्यक्तियों की चिन्ता 
करता हैं। 

कुछ लोग कहते थे, जिसे उपदेश न दिया जा सके, अथवा समझाने पर 
भी जिसका हृदय न बदले, उसे हिंसा से बल-पूर्वक रोकना मी धर्म है | 

आचाये मिश्षु ने कहा--एक के चाँग मारना और दूसरे का उपद्रव मिदना, 
यह रागद्वेष का काये है? । 

समाज म॑ ऐसा होता है पर इसे धर्म की कोटि में नहीं रखा जा सकता । गहस्थ 
जो कुछ करता है, वह धमम ही करता है, ऐसा नहीं है । सामाजिक जीवन को एक 
अनात्मबादी मो सुचारु रूप से चला सकता है। समाज के क्षेत्र में टायित्व और 
कतेव्य का जितना व्यापक महत्त्व है, उतना धर्म का नहीं । धर्म वैयक्तिक वस्तु 
है | यद्यपि उसका परिणाम समाज पर भी होता है, पर उसका मूल व्यक्ति हित में 
सुरक्षित है। उसकी अराधना व्यक्तिगत होती है' और बह व्यक्ति के ही पवित्र 
हृदय से उत्पन्न होता है| अनात्मवादी की दृष्टि मं घमे का कोई स्वतः सम्मत 
मूल्य नहीं होता ; जबकि समाज के प्रति द्वाने वाले दायित्वों और कतैव्यों का 
उनकी दृष्टि मे भी मूल्य होता है। इसलिये यह तर्क भी बहुत मूल्यवान्‌ नहीं है 
कि समाज के लिये आवश्यक कतेव्यों को धगे का चोगा पहनाये बिना समाज- 
व्यवस्था सुन्दर दंग से नहीं चठ सकती । सम्भव है कभी ऐसा अनुभव किया 
गया हो, पर आजके बुद्धिवादी युग मे ऐसा करना आवश्यक नहीं है | 


१-अणुकम्पा ढा० २ गा-४ : 

जीषणों मरणों नहीं चावं, साथ क्यांने बंधावे छुडाबे । 
छ्यांरी लागी मुगत सू' ताली, नही करें तिके रुखबाली | 
२-अणुकम्पा ढा० रूगा १२: 

गृहस्थ नो सरीर ममता में, साधु बंठों समता में। 
रह्या धर्म सुकल ध्यान ध्याई, मूआं गयांरी फिकर न काई | 
३-अणुकम्पा ढा० ३ गा १७ : 

एकण रे दे रे चपेटी, एकण रो उपद्रव मेटी | 

ए तो राग हं पनो चालो, द्सवी काछक संभालो ॥ 


७ भिष्ठ-विचार दशन 


कुछ लोग कहते ये--हम जीवों की रक्षा के लिये उपदेश देते हैं, इससे 
बहुत जीवों को सुख होता है* । आचाये मिक्ष ने कह्य--हम हिंसक को पाप 
से बचाने के लिये उपदेश देते हैं। एक व्यक्ति समभकर हिंसा को छोड़ता है, 
तब ज्ञानी जानता है कि इसे सुख मिला है; इसका जन्म-मरण का संकट टला है" । 

एक सेठ की दो पत्निया थीं। एक धार्मिक थी और दूसरी धर्म का मर्म 
नहीं जानती थी। सेठ विदेश गया हुआ था। अकर्मात्‌ बहीं उसकी मृत्यु हो 
गई । घर पर समाचार आया। एक पत्नी फूट-फूंट रोने लगी | दूसरी पक्षी, जो 
घार्मिक थी; नहीं रोई। उसने सम्माव रखा | छोग बहुत आए । सबने 
देखा--एक पत्नी रो रही है, दूसरी शान्त है। लोगों ने उसे सराह्य जो रो 
रही थी । जो नहीं रो रही थी उसकी निन्‍्दा की। जो रोती है वह पतितरता 
है, उसे पति के मरने का कष्ट हुआ है । यह पतिव्रता नहीं है, इसे पति के 
मरने का कोई कष्ट नहीं है, मला यह क्‍यों रोय ? थह तो चाइती थी कि 
पति मर जाए, फिर इसके ऑसू क्‍यों आये ! संयोग वश साध भो उधर से 
चले गये। उन्होंने उसे सराहा जो समभाव से बंठी थी। छीकिक दृष्टि से 
देखने वालों को वह अच्छी छग रही थी जिसकी आँखों में आसू थ। छाको- 
त्तर दृष्टि से देखने वालों को वह अच्छी छग रही थी जिसकी आँखों में 
समभाव लहरा रहा था। यह अपना अपना दृश्कोण है? । 

कोई यग्रहस्थ किसी साधुस व्रत लकर अपने घर जाने लगा। बीचमें दो मित्र 
मिले, एक ने कह्य - जो व्रत छिया है, उसे अच्छी तरह से पालना । दूसरे ने 
कहा--शरीर का ध्यान रखना, कुट्म्ब का प्रतिपालन करना । इन दोनों मित्रों 





१-अणुकम्पा ढाल ५ गा० १६-९७: 

हिबें कोइक अग्यांनी इम कहें, छ काय काज हो यां छां घम उपदेश | 
एकण जीच न॑ समम्कावीयां, भिट जाए हो घणा जीवांरो कलेश ॥ 
छ काय घरे साता हुई एहवों भाष॑ हो अण नतीरथी धम। 
हां भेद न पायो जिण धम रो, ते तो भूछा हो उर्दे आयो मोह कम ॥ 
२-अणुकस्पा ढा० ४ गा० १८-१६ : 

हिंव॑ साध कहें तुम ते सांभलों, छुकाया रे हो साता किण विध थाय । 
सुभ असुभ बांध्या ते भोगवं, नहीं पाम्या हो लां मुगत उपाय | 
हणवा संस कीया छुकाय नां, तिणरे टलीया हो मेला असुभ कम पाप । 
ग्यांनी ज्ञाणे साता हुई एहनें, मिट गया हो जन्म मरण संताप।॥ 
३ दृष्टान्त + १३० 


अध्याय ४ : मोक्ष-धर्म का विशुद्ध रूप ७७ 


में जो बत में दृढ़ रहने की सलाह देता है, वह धर्म का मित्र है, और जो अब्त 
के सेवन की सलाह देता है, वह धामिक मित्र नहीं हैे*। पर अपना-अपना 
इृष्टिकोण है। 

एक राजा की रानी एक दिन गवाक्ष में बेठी-बेठी राजमाग की और मॉँक 
रही थी । उस समय एक युवक उधर से जा रहा था, संयोगवश दोनों की 
दृष्टि मिल गई। युवक की सुन्दरता से रानी खिंच गई और रानी के सौन्दर्य 
ने युवक को मोह लिया। दोनों की तड़प ने उपाय निकाल लिया । बह युवक 
$फूर्रा मालिन', जो रनिवास में पृष्पाहार लाया करती थीं, की पत्रवध बन 
मह्ों में आने लगा । एक दिन इस प्रदथन्त्र का भण्डाफोड़ हो गया। राजा 
ने, रानी और युवक को इसलिये मृत्यु-दण्ड दिया कि वे दुराचार करते ये ; 
मालछिन को इसलिये मृत्यु-दण्ड दिया कि बह दुराचार करा रही थी। ग़जाज्ञा 
से वे बाजार के बीच ब्रिठा दिये गये | राज पुरुष गुप्त रूप से खड़े थे। जो 
लोग उन्हें धिक्कारत बे चले जाते और जिन्होंने उनकी प्रशंसा की उन्‍हें पकड़ 
लिया गया। राजाने उन्हें भी इसडिये मृत्यु-दण्ड दिया कि बे दुराचार का 
अनुमोदन कर रहे थे | 

एक आदमी कोई कार्य करता है, दूसरा उसे करवाता है और तीसरा 
उसका अनुमोदन करता है ये तीनों एक ही श्रेणी में आते हैं। 

करना, मन, वाणी, और काया से होता है। 

कराना, मन, बाणी और काया से होता है । 

अनुमोदन, मन, वाणी और काया से होता है । 

नहें परिभाषा के शब्दों में करण योग कहा जाता है। आचाये मिश्ष ने 
कहा--जो लोग असंयम के सेवन में धम बतलछाते हैं, वे करणयोग का विघ्रटन 


*-त्रतात्रत ढा० + गा० २३-२७ 
जगन ममिम उतकष्टा श्रावक्र, तीनांरी एकंज पांतो रे। 
इविरत छ्ले सगरांरी माठी, तिणमं म राखो अश्रांतो रे॥ 
कोड श्रावक ना ब्रत ले साधां पं, आयो जिण दिस जायो रे । 
मार्ग में दोय मभिनत्री मिलिया,ते बोल्या जूदीर वायो रे॥ 
एक कहें ब्रत चोखा पाछं, ज्यंं कर्ट आठोइ कमो रे। 
काल अनादि रे श्रमन्त श्रमन्तं, पायो जिणबर धो रे॥ 
एक कहें तू आगार सेव, सचितादिक सब संभाली रे। 
जतन धर्णां कीज डीलांरा, बले कुदुंव तणी प्रठपाली रे ॥ 
ब्रत पालणरी आज्ञा दीधी, एतो घम रो मित्री मोटो रे। 
अविरत आग्या दीधी तिणने, म्यांनी तो जांणे खोटो रे॥ 


७८ भिक्षु विचार दशन 


करते हैं? | एक व्यक्ति असंयम का आचरण स्वयं करे, दूसरा दूसरों से करवाये, 
और तीसरा करने वालों का अनुमोदन करे, ये तीनों एक कोटि में हैं*। 

मनुष्य तीन प्रकार के होते हैं असंयमी, संबमासंयमी और संयमी । 
आचार्य भिक्षु के पास धर्म और अधम की कसौटी थी--संयम और असंयम । 
जो कार्य संयम की कसौटी पर खरा उतरे वह धर्म ओर खरा न उतरे वह 
अधर्म | संगम घ्म है ओर असंय अधर्म । इस मान्यता में सम्भवतः मतभेद 
नहीं है। मतभेद इसमें है कि किस काय को संयम में गिना जाए. और 
किसको असंयम में | 

आचार्य भिक्षु के अनुसार जो संयमी नहीं हैं इसके जीवन-निर्वाह के सारे 
उपक्रम असंयम में हैं और बे असंयम में हैं इसलिये धम नहीं है? । 

कुछ छोग कहते थ--असंयमी स्वयं खाए. वह पाप है और दूसरों को 
खिलाए वह धर्म है । 

आचार्य भिक्षु ने कहा--असंयमी खयं खाए. वह पाप और वह दूसरे 
असंयमी को खिलाए वह धम, यह केसे* ! असंयमी का खाना यदि असंयम में 
है तो असंयम का सेवन करना कराना दोनों एक कोटि के कार्य हैं | इनमें से 
एक को पाप एक को धर्म केसे माना जाय ! 

असंयमी कोई वस्तु अपने अधिकार में रखता है वह पाप है तो उस बस्खु 
को दूसरे असंयमी के अधिकार में देने से धर्म केसे होगा ? यह दृष्टिकोण 
श-ब्रताब्रद ढारू १ गा० ६ 

करण जोग बिगटावें अम्यांनी, छाग रहया मत भूठे रे। 

न्याय करे समकावें तिणस्‌ं , क्रोध करे छड़वा उठे रे॥ 


२-त्रतात्रत ढाल (४ गा० ११ 
इत्नत सुं बंधं कम, तिण में नाहीं निश्चे धर्म। 

तीन करण सारिखा ए, ते विरलां परिखाए || 

३-ब्रतात्रत दवा १६ दू० ७-८ 

तिणरों खांणों पंणोंने पहरणों, बले उडपधि उवभोग परिभोग। 
ते सगलछाइ राख्या ते इविरत में, त्यांन भोगव्यां सावद्य जोग ॥ 
भोगवें ते पहले करण पाप छं, भोगवाब ते दूजे करण जांण। 
सराब॑ ते करण तीसरें, सारां रे पाप छाग॑ं छ आंण ॥ 
४ ब्रतात्रत ढा० १ गा० ७ 

खायां पाप खबायां धर्म, ए अन्यतीर्थी री बायो रे। 
विरत इविरत री खबर न कांड, भोरां ने दे भरमायो रे ॥ 


अध्याय ४: सोक्ष-धर्म का विशुद्ध रूप ७६ 


विश्युद्ध आध्यात्मिक होने के कारण छौकिक दृष्टि से मेल नहीं खाता है। 
फिर भी उन्होंने जो तक उपस्थित किया है वह बहुत ही मह्चपू्ण है। जो 
कोई भी व्यक्ति संयम और असंयम की कसौटी से धर्म और अधम को कसेगा 
उसके सामने वे ही निष्कष आयेंगे जो आचाय भिक्षु के सामने आए थे | हम 
करुणा की कसोटी से घम्म और अधम को परम तो उन निष्कर्षों से हमारा 
मत-मेद केसे नहीं होगा, जो संयम की कसौटी से परखने पर निकले ! 

खानेवाले और लेनेवालों को पाप तथा खिलानेवाले और देनेवाले को 
धम होता है यद्द विचित्र कसौटी है' ! 

आचार्य भिक्ष ने कहा--भगवन ! मैंने यह समभा है और इसी तुला से 
तोछा है कि जिसे करना घमं हे उसका कराना और अनुमोदन करना भी धर्म 
है और जिसे करना अधम है उसका कराना; और अनुमोदन करना भी 
अधम है* । 

वृक्ष को काटने में पाप है तो डसे काटने के लिये कुल्हाड़ी देने और 
उसका अनुमोदन करने मे भी धर्म नहीं है? । 

गॉव जलाने में पाप है तो उसे गाँव जलाने के लिये अग्नि देने और 
उसका अनुमोदन करने में भी घमम नहीं है * । 


१-ब्रतात्रत ढा० ७ गा० १६, २४ : 

जब जीमण वाला न॑ पाप बतावें, हिंसा करण वाला नेइ कहें छे पापी । 

जीमावण वाला ने घर कहें छे, आ सरधा भेपषधास्यां थांपी॥ 

ते देण वाला नं तो धरम बताव॑, लेवाल ने त्तो कहें पापज् होव॑। 

तो धर्म करण नें मूढ़ अग्यांनी, सब सामग्री न॑ कांय डबोवं ॥ 

२-ब्रताब्॒व ढाल १२ गा० ३३: 

जीव खाधां खबायां भलो जांणीयां, तीनोंइ करणां पाप हो | 

आ सरधा परूपी छ आपरी, ते पिण दीधी आगना उथाप हो॥ 

३-अतात्रत ढाल १४ गा० ४८ 

रुख वाह़ण ने साध कूहाड़ो दीधों, तिण कुहड़ा सं रुख वाढें छे आणों । 
ख वाढं तिणन साज दीयो छेुं, वां दोयां ने एकंत पापज जांणों ॥ 

छ-ब्रतात्रत ढाल १९ गा० ४०,४५३ 

गांव बालण ने साझक अगन रों दीधों, तिणसं गांम बालें आंणों। 

गांम बाल तिणने साम देव॑ तिणनें, यां दोयां रो लेखो बराबर जांणों ॥ 

पाप करण रों साम देसी तिणनं, एकंत पाप छागें छ आंणों। 

पाप रो साम॒ दीयां नहीं धर्म ने मिश्र, सममो रे समझो थे मूठ अंयाणो॥ 


८० ... भिक्षु-विचार दर्शन 


युद्ध करने में पाप है तो युद्ध करने के लिये शस्त्र देने और उस का 
अनुमोदन करने में भी धर्म नहीं है 

कुछ लोगों ने कहा--जीब को मारने में पाप है, मरवाने और मारने बाले 
का अनुमोदन करने मे पाप है वैसे ही कोई किसी को मार रहा हो उसे देखने 
में भी पाप है। आचाये भिक्ष ने कह्ा--तीन बातें ठीक हैं पर देखने वाले को 
पाप कहना अनुचित है* । यदि देख्ने मात्र से पाप छगे तो पाप से बचा ही 
नहीं जा सकता। मारने, मरवाने, और मारने का अनुमोदन करने से आदमी 
बच सकता है पर देखने से बचना उसके हाथ की बात नहीं है । जो सर्वेज्ञ हें बे 
सब कुछ देखते हैं। यदि देखने मात्र से पाप छगे तो वे उससे केसे बच 
यायंगे ! आचाये भिक्षु ने जेत आगर्मों की इस सीमा का ही समर्थन किया कि 
करण, कारावग और अनुमोदन ये तीन ही घमं और अधघमे के साधन हैं 
और नहीं । 

५ : धर्म और पृष्य 

गेंहें के साथ भूमा होता है. पर सूसे के लिये गेट नहीं बोया जाता । धर्म 
के साथ पुण्य का वन्‍्चन होता है पर पुण्य के लिये घर्म नहीं किंप्रा जाता | णो 
पुण्य की इच्छा करता है उसके पाप का बन्ध होता है*। 

धरम आत्मा की मुक्ति का साथन है, पृण्य शुभ परमसाणओं का बन्बन है। 
बन्धन और मुक्ति एक नहीं हो सकते--धर्म और पृण्य भी एक नहीं हो 
सकते | 

पाप लोहे की बेड़ी है ओर पण्प सोने की । बेढ़ी आखिर बेड़ी है, भले 
फिर वह लोहे की हो या सोने की । धर्म बेड़ी को तोड़नवाला है। आत्मा में 
मन) वाणी और काया की चश्चलता होती है, तत्र तक परमाण उसके चिपकते 
रहते हैं । प्रत्नति धर्म की होती हैं तो पुण्य के परमाणु चिपकते हैं और प्रवृति 
अधघम को होती है तो पाप के परमाण चिपकते हैं। आत्मा पर ज्ञो अणर्ओों का 
आवरण होता है उसे हर कोड आदमी नहीं जान पाता। जिनकी दृष्टि विशुद्ध 


१-अणुकम्पा ढाल ४ दृ० २ 
मार्यां मरायां भमलो जाणीयां, तोनोंद करणां पाप | 
देखण वाला नें ज कह, ते खोटा कुंगुर सपाप॥ 
२-नव पदार्थ : पुण्य पदार्थ गा० (२: 
पुन॒तणी बंछा कीयां, छागे छे एकंत पाप हो छाछ। 
तिण सं दुःख पामें संसार में, वधतों जाये सोग संताप हो छाल ॥ 


अध्याय ४ : मोक्ष-धर्म का बिशुद्ध रूप ८१ 


होती है वे उसे प्रत्यक्ष देख लेते हैं। धम इसलिये किया जाना चाहिए कि 
आत्मा इन दोनों आवरणों से मुक्त हो । 

जेन-परम्परा में एक मान्यता थी कि अमुक कार्यों में घधम होता है और 
अमुक-अमुक कार्यों में धर्म नहीं होता, कोरा युण्य होता है। आचाये मिक्ष ने 
इसे मान्यता नहीं दी। उन्होंने कह्ा--कोरा पुण्य नहीं होता | पुण्य का बन्धन 
वहीं होता है जहाँ धर्म की प्रवृत्ति हो । धर्म-मुक्ति का हेतु है इसलिये उससे 
पुण्य का बन्धन नहीं होता | मुक्ति ओर बन्धन दोनों साथ-साथ चल तो मुक्ति 
हो ही नहीं सकतो । धरम की पूण्णता प्रात्त नहीं होती तब तक उसके साथ भी 
पुष्य का बस्बन दोता है। ओर जत्र धर्म को पूर्णता प्राप्त होती है तत्र पुण्य का 
बन्धन भी रुक जाता है| बन्धन रुकने के पश्चात्‌ मुक्ति होती है। 

पुण्य की स्वृतन्त्र मान्यता के आधार पर जेंनों में कई परम्पणाएँ चल पढ़ी | कुछ 
लोग खिलाकर उपवास करवाते थे। उनका विश्वास था कि थे उपवास करेंगे इसका 
लाम हमें मिलाया । आचाय मिक्षु ने इसका तीत्र प्रतिवाद किया । उन्होंने यह 
स्पग्ग कराया कि धरम खगीदने-बेचने की वम्तु नहीं है। उसका विनिमय नहीं 
होता । दूसरे का किया हुआ धर्म ओर अधथर्म अथना नहीं होता | ऐसा विश्वास 
इतर धर्मों म भी रहा है। जेसे कुछ छोग समभने छागते हैं कि धर्ममाव और 
पृण्य खगोदने बेचने की चीज हैं । ब्राह्मण को दक्षिणा दी उसने यज्ञ और जाप 
किया आर उनका पल दक्षिणा देनेबाले के हिसाब में जमा हो गया | रोम के 
थोप की ओर से क्षमा-पत्र बेचे जाते थे। खरीदने वाले सममभते ये कि ये क्षमा 
पत्र उन्हें परछोक में पाप-दण्ड से बचा देगे। इस प्रकार का विश्वास दाक्षणिक 
बन्वन है? | 

आचार्य भिक्ष ने इस विचार के विरुद्ध जो क्रान्ति की वह उनकी एक 
बहुमूल्य देन है। उससे मनुप्य को अपनी पूर्ण स्व॒तन्त्र सत्ता और अपने 
पुरुषाथ भें विश्वास उत्पन्न होता है । 

: ६ : प्रवृत्ति ओर निवृत्ति 

जो रात को भटक जाए उसे आशा द्ोती है कि दिनमें मार्ग मिल जाएगा । 

पर जो दहुपहरी ही में मटक जाए बह मसार्म मिलने की आशा कैसे रख? । 


१ पेलछारों छमायो पाप न छागे, आपरो छगायो पाप हछागे। 
सावद्य जोग दोयां रा जुआ जुआ वर्त, त्थांरो पाप छागे छे सागे॥ 
२--दर्शन संग्रह (डा० दोवानचन्द) प्र० ४६ 
३ - ब्रनाब्रत ढा० १ गा० ६२ 
राते भूछा तो आशा राखं, दीयां सुकसी खुला रे। 
कहो ने आंसा क्रिण विध राखें, दीयो दोपारां रा भूलछा रे॥ 
ध्च 


८र मिक्षु-विचार दर्शन 


प्रवृत्ति और निवृत्ति की चर्चा उतनी ही पुरानी है जितना पुराना घम 
क। उपदेश है। यथाथथबादी युग में प्रवृत्ति का पलड़ा भारी होता है और 
आत्मबादी युग में निवृत्ति का। प्रवृत्ति का अथे है चंचछता और निदत्ति 
का अर्थ है स्थिरता, चश्चलता का अभाव | मनुष्य का सारा प्रयल्ष योग और 
वियोग के अन्तराल में चलता है | वह प्रिय का योग चाहता है और अप्रिय का 
वियोग | चाह मन में उल्तन्न होती है| मन को इन्द्रियाँ प्रेरित करती हैं। थे 
पाँच हैं--स्पशेन, रसन, घाण, चक्षु और श्रोत्र। स्पर्श, रस, गन्‍्ध, रूप 
और शब्द इनके विषय हैं। हमारा ग्राह्म जगत इतना ही है। इच्द्रियाँ अपने 
अपने विषय को जानती हैं और अपनी जानकारी मन तक पहुँचा देती हैं। 
मन के पास कठ्पना-शेक्ति है। वह इन्द्रियों के द्वाग प्राप्त जानकारी के 
अनुसार ज्ञात पदार्थों म॑ प्रिवता और अप्रियता की कल्पना करता है। फिर 
बह इन्द्रियों को अपने प्रिय विषय की ओर प्रेरित करता है--रक्त करता 
है, अप्रिय विषय से विरत करता है--द्विष्ठ करता है। यह है इन्द्रिय और 
मन के विनिमय का क्रम। आध्यात्मिक जगत में इसीको प्रब्ृत्ति कहा 
जाता है। निद्ृत्ति का अथ है--इन्द्रिय और मन का संयम ; रागोप का 
नियन्त्रण । निदृत्ति का अर्थ नहीं करना ही नहीं है। इन्द्रिय और मन 
पर नियन्त्रण करने में भी उतना ही प्ृरुषाथ आवश्यक होता है जितना किसी 
दूमरी प्रवृत्ति करने में चाहिये। बल्कि कहना यह चाहिये कि निवत्ति में 
प्रवृत्ति की अपेक्षा कहीं अधिक उत्साद और पृरुषाथ की आवश्यकता होती 
है। निश्वत्ति का अथ केवल निषेध या निठल्वापन नहीं है। कोरा निषेध 
हो ही नहीं सकता । आत्मा में प्रतात्ति होती है उसका अथ है सामारिक 
निवुत्ति। आत्मा में निव॒त्ति होती है उसका अथ है सांसारिक प्रवृत्ति | 
प्रद्नत्ति धामिक भी होती है पर बह न कोरी प्रवत्ति होती है और न कोरी 
निवृत्ति । 

जहाँ अशुभ की निश्वत्ति और घन को प्रवृत्ति हो उसे धार्मिक प्रवृत्ति 
कहा जाता है | मोक्ष का अथ है-- दुःख की निश्गत्ति । किन्तु दुःख की निर्वात्त 
ही मोक्ष नहीं है। कोरा अभाव, शत्य या तृच्छ होता है। दुःस्व की 
निवृत्ति का अथ है--भनन्‍्त सुख की प्राप्ति। मोक्ष में पौदूगलिक सुख-दुःख 
का निवतेन होता है इसलिये कहा जाता है --मोक्ष का अर्थ है दुःख की 
निइनि। मोक्ष में आत्मिक मुख का सतत्‌ उदय रहता है | इस दृष्टि से कहां 
जा सकता है कि मोक्ष का अर्थ है--मुख की प्रव्ृत्ति। प्रवृत्ति और निम्वत्ति 
दोनों सापेक्ष हैं। जिस पुरुषा्े का पेरक सासारिक उत्साह होता है और 
जहाँ संयम को निदृृत्ति होती है उसे हम प्रवृत्ति कहते हैं और जिस पुरुषा थे 
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का प्रेरक धार्मिक उत्साह होता है और जहाँ असंयम की प्रवृत्ति नहीं होती 
उसे हम निवृत्ति कहते हैं। इस प्रकार प्रवृत्ति और निवृत्ति का प्रयोग 
सापेक्ष दृष्टि से किया जाता है । 

कहा जाता है कि जीवन का लक्ष्य भावात्मक होना चाहिये, निष्ेधात्मक 
नहीं । इसमें जेन-दर्शन की असहमति ही नहीं है। भोगवादी जैसे जीवन का 
अन्तिम उद्देश्य भोग्रात्मक सुखानुभूति मानते हैं बसा भावात्मक लक्ष्य नहीं 
होना चाहिये और आत्मकादी जेसे जीवन का अन्तिम उद्देश्य अनन्त सुख 
की प्राप्ति मानते हैं वैसा भावात्मक लक्ष्य होना चाहिये | 

आचाय॑े भिक्षु जेन-दशन के मावात्मक लक्ष्य को आधार मानकर चले । 
इसलिये उन्होंने असंयम् की निद्ृृत्ति ओर संयम की प्रवृत्ति पर अधिक बल 
दिया | इसोलिये कुछ लोग कहते हैं कि उनका दृष्टिकोण निषेधात्मक है। 
उन्होंने “मत करो की भाषा म॑ ही तत्त्व का प्रतिपादन किया है। 

इस उक्ति में सच्चाई है सी और नहीं भी है। किसी एक का निषेध 
है इसका अरथ किसी एक का विधान भी है। एक धार्मिक व्यक्ति असंयत 
प्रवति को अस्वीकार करता है, इसका अर्थ निषेध ही नहीं है संयत प्रवृत्ति 
का स्वीकार भी है। असंग्रम की भूमिका से देग्वा जाय तो वह निषेध है 
और संयम की भूमिका से देखने पर बह विधान है | 

आचार्य बिनोबा भाव ने निदृत्ति धर्म पर एक टिप्पणी की है। एक भेंट का 
उल्लेख करते हुए लिखा है* : 

“हमें कुछ ऐसे जेन भाई मिले, जो कहते हैं कि दया करना निवृत्ति धर्म 
के खिलाफ है; आध्यात्मिकता के खिछाफ है। निद्वत्ति-चमे कहता हे कि 
हर एक को अपना प्रारू्ध भोगना चाहिये। हम किसी बीमार की सेवा 
करते जाते हैं तो उसके प्रारब्ध में दखल देते हैं। मैं बीमार हुआ तो मान- 
लो कि पिछले जन्म को था इस जन्म की कुछ गलती होगी । इस जन्म की गलती 
हो तो उसे सुधारूगा। पुराने जन्म की हो तो प्रारूच मोगेंगा । इस तरह 
मैं अपने लिए कह सकता हैं, लेकिन लोग नुःखी व बीमार पड़े हैं ओर में 
शानी होकर उनसे यह कहें कि तुम्दारा प्रारब्ध क्षय हो रहा हे, उसमे में सेवा 
करके दखल नहीं दूँगा क्योंकि में निदृत्ति-प्रधान हूँ तो क्‍या कहा जाएगा! 
अध्यात्मवादी सेवा को ही गलत मानते हैं। यह बात ठीक है कि सेवा में 
अहंकार हो तो वह सवा अध्यात्म के खिलाफ होगी, लेकिन क्‍या यह जरूरी 
है कि सेवा में अहंकार हो ही । सेवा निष्काम भी हो सकती है | भगवदगीता 


१---बिनोबा प्रवचन -- मंगलवार २६ मई, ४६ 


हू 
८४ भिक्षु-विचार दशन 
# हमें निष्काम सेवा करना सिखाया है, परन्तु छोगों ने आध्यात्मिक सेवा 
को यहाँ तक निद्भत्ति परायग बताया कि उनका सेवा या नीति से कोई संबंध 
नहीं रहा है ।” 

“हम किसी बीमार की सेवा करने जाते हैं तो उसके प्रारब्ध में दखल देते 
हैं”? --यह मान्यता किसी भी जेन सम्प्रदाय की नहीं है। जनों का कर्मवाद 
कारण-साम्री को भी मान्यता देता है | सुख के अनुकूल कारण सामग्री मिलने 
पर सुर का उदय भी हो सकता है। यहो बात दुःख के लिये है । हम किसी के 
सुख दुःख के निमित्त बन सकते हैं । 

विनोत्राजी ने जिन तथ्य की आलोचना की है वह या तो उनके सामने 
सही रूप में नहीं रखा गया या उन्होंने उसे अपनी दृष्टि से ही देखा है । इस 
चर्चा का मूठ आचाये भिक्षु के इस जीवन-प्रसंग में है 

एक व्यक्ति ने पृछा--भीसखखणजी ! कोई बकरे को मार रहा हो उससे 
बकरे को बचाया जाय तो क्या होगा ! 

मारनेवाले को समक्ता कर हिंसा छुड़ाई जाय तो धममं होगा--आचाय 
मिक्षु ने कहा | चर्चा को आगे बढ़ाते हुए आपने कहा--ये दो अंगुल्याँ 
हैं। एक को मारनेवाठा मान छो और एक को बकरा | इन दोनों में कौन 
डबेगा ! मरनेवाला या मारनेबाद्य ! नरक में कोन जाएगा ? मरनेवाला 
या मारनेवाला ! 

इनकर्ता ने उत्तर दिया-मारनेवाल्य । 

साधु डब रहा हो उसे तार॑ या नहीं डूब रहा हो उसे ! मारनेवाले को 
सममाए या मस्नेवाले को ! 

मारनेवाले को समझाकर हिसा छुड़ाए वह थम है, मोक्ष का मांगे है। 
दूसग उदाहरण देते हुए. आचाये भिक्ष ने कद्दा: 

एक साहूकार के दो पुत्र हैं। एक ऋण छेता है ओर दूमग ऋण चकाता 
है । पिता किसकी वर्जगा ! ऋण लेनेवाले को या ऋण चुकानेवाल को ! 

साधु सब जीवों के पिता के समान है। मारनेवाल्ा अपने सिर ऋण करता 
है और मरनेवाद्य ऋण चकाता है। साथु मारनेवाले को समभाएगा 
कि तू ऋण क्यों छे रह्या है। इससे भारो होकर डुब जाएगा, अधोगति में 
चला जाएगा । इस प्रकार मारने या ऋण लेनेंवाछे को समक्का कर हिंसा 

छुड़ाना धम है । 
यह हृदय परिवतन की मीमांसा है । आचार्य भिक्षु का दृष्टिकोण यह था 





१-दृष्टान्त : १२८ 
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कि मरनेवाले को बचाने का यत्न किया जाय, यह मनुष्य वी सहज परृत्ति है । 
किन्तु मारनेवाले को हिंसा के पाप से बचाने का यत्न किया जाय, हसमें 
धर्म की स्फुरणा है । 

विनोबाजी ने कहा हे--सेवा में अहंकार होगा तो वह सेवा अध्यात्म के 
खिलाफ होगी | 

कोई कह्दता है--सेवा में स्वाथ हो तो बह सेवा अध्यात्म के खिल्मफ होगी । 

कोई कहता हँ--सेवा में असंयम हो तो वह सेवा अध्यात्म के खिलाफ 
होगी । 

अध्यात्मवादी सेवा को ही गलत नहीं मानते हैं। वे उसे अनेक दृष्टिकोणों 
से देखते हैं और उसे अनेक भूमिकाओं में विभक्त करते हैं) डाक्टर 
मनुष्य-समाज को सेवा के लिये नये-नये प्रयोग करते हैं | महात्मा गाँधी न उनकी 
आलोचना की है। बे लिखते हें--“अस्पताल तो पाप की जड़ है। 
उनके कारण मनुष्य अपने दारीर की तरफ से लापरवाह हो जाता है। 
और अनीति बढ़ती दहै। अंग्रेज डाक्टर तो सबसे गये बीते हैं। बे शरीर की 
भूठी सावधानी के छिये ही हर साल लाखों जीवों की जान लेते हैं। जीवित 
प्राणियों पर बे विभिन्‍न प्रयोग करते हैं। यह बात किसी घर में नहीं हैं। 
हिन्दू, मुसलध्षान, ईसाई, पारसी सभी धमम यही कहते हैं कि मनुष्य के शरीर 
के लिए इतने जीयों की जान लने की जरुरत नहीं है" ।” 

युद्ध मे छड़ने वाले सिपाहियों की सेवा को मी युद्ध को प्रोत्साहन देना 
माना है | 

आचाये मिक्षु ने कहा--असयमी की सेवा असंयम को और संयमी की 
सेवा संयम को प्रोत्साहन देती है। इन हृष्टियों से यह स्पष्ट है कि सेवा 
न तो अध्यात्म के स्वेधा अनुकूल है और न सबंध प्रतिकूल | 
सामाजिक मूमिका में रहनेबालों के लिये समाज सेवा का निषेध नहीं हो 
सकता, मल फिर वह असंयम की सीमा में ही क्‍यों न हो। मुनिर्यों के लिए 
भी समाज-सेवा का स्वेथा विधान नहीं किया जा सकता, क्योंकि उनकी भी 
अपनी कुछ सीमाएँ हैं । 

समाज आर अध्यात्म की रेखाएँ समानान्तर द्वोते हुए. भो मिलती नहीं है । 
कोई सामाजिक प्राणी के लिये असंयम की निद्कक्ति की उपयोगिता है और 
बह भी एक सीमा तक | पर आध्यात्मिक प्राणी के लिये अर्यम की निवृत्ति 
१-हिन्द स्वराज्य पृ० ६२ 
२-हिन्दी नवजीवन २० सित्तम्बर १६२८ 


८६ भिक्षु-विचार दशेन 


परम धर्म है और वह भी निस्सीम रूप में । प्रद्ृत्ति और निद्वत्ति की भाषा और 
उनका महत्त्व सबके लिये एक रूप नहीं है । 

दया शब्द दो भावनाओं का प्रतिनिधित्व करता है। एक भावना सामाजिक 
हैं और दूसरी घार्मिक। समथे व्यक्ति असमथे व्यक्ति के कष्टों से द्ववित हो 
उठता है, यह दीन के प्रति उत्कृष्ट की सहानुभूति है। इस भावना की अभि- 
व्यक्ति दया शब्द से होती है। एक व्यक्ति समथे या असमथ सभी जीर्बों को 
कष्ट देने का प्रसंग आते ही द्रवित हो जाता है। यह एक आत्मा को होप रुब 
आत्माओं के प्रति समता की अनुभूति है। इस भावना की अभिव्यक्ति मी दया 
शब्द से होती है। इसलिये यह कहना उचित है कि दया शब्द दो भावनाओं 
का प्रतिनिधि है । द्रवित होने के आद दो कार्य हैं--कष्ट न देना और कष्टों का 
निवारण करना | कष्ट न देना यह सर्व सम्मत है और कष्टों का निवारण करना 
इक्षमें कई प्रइन उपस्थित होते हैं। इसीलिये आचाये भिक्षु ने कह्ा--सब्च दया 
दया पुकारते हैं। दया-धम सही है पर मुक्ति उन्हीं को मिलेगी जो उसे पहचान 
कर उसका पालन करेंगे* | दया के नाम से भुलबे में मत आबो | गहराई में 
पेठ उसे परग्वो* | 

कष्ट निवारण क्यों किया जाय ? केसे किया जाय ! और किसका किया 
जाय ? इसका एक उत्तर नहीं है। 

समाज-धम की भूमिका से इनका उत्तर मिलता है--कष्टों का निवारणा 
जीवों को सुखी बनाने के लिये किया जाय, जेंसे तसे किया जाय और मनुष्यों 
का किया जाय और जहाँ मनुष्य जाति के ह्वित में बाधा न पड़े वहाँ औरों का 
भी किया जाय । 

आत्म-घम की भूमिका से इनका उत्तर मिलता है--कष्टों का निवारण 
आत्मा को पवित्र बनाने के छिये किया जाय, श॒द्ध साथनों के द्वारा किया जाय 
ओर सबका किया जाय । 

व्यास के शब्दों में अध्यदर्श पुराणों का सार यह है कि परोपकार से पुण्य 
होता है और पर-पीड़न से पाप | 
१-अजुकम्पा ढ़ाल ८ दृ० | 

दया २ सहूकों कहें, ते दया धर्म छें ठीक। 

दया ओलख ने पाछसी, त्यांने मुगत नजीक॥ 
२-अनुकम्पा ढ्ा० १ दृ० ४ 

भोंलेंड मत भूलजों, अणुकम्पा रे नांम। 

कीजो अन्तर पारखा, ज्यू' सी्े आतम कांम ॥ 


अध्याय ४ : मोक्ष-धमम का विशुद्ध रूप ८७ 


किन्तु यह एक सामान्य सिद्धान्त है। दूसरों को पीड़ित नहीं करना 
चाहिये यह संयमवाद है। इसलिये आत्म-घम को भूमिका में यह सबेथा 
स्वीकाये है, वेंसे समाज-घर्म की भूमिका में नहीं है| समाज के क्षेत्र म असंयम 
को भी स्थान प्राप्त है। दूसरों का उपकार करना चाहिये, यह समाजवाद है। 
इसलिये समाज धमम की भूमिका में यह सर्वथा स्वीकाये है, बसे आत्म-धर्म की 
भूमिका में नहीं है । 

आत्म-घम के क्षेत्र में असंयम को स्थान प्राप्त नहीं है। समाज के क्षेत्र में 
असंयम का सर्वथा परिहार नहीं हो सकता ओर अधम के क्षेत्र भें असंयम का 
सर्वथा स्वीकार नहीं हो सकता । इस दृष्टि को भ्यान में रख कर आचाये भिक्षु ने 
दया और उपकार को दो भागों म विभक्त किया-लौकिक दया और लोकोत्तर 
दया, लोकिक उपकार और लोकोत्तर उपकार, समाज धर्म और आध्यात्मिक घर्म । 

जिसमें संयम और असंयम का विचार प्रधान न हो किन्तु करुणा ही प्रधान 
हो वह लोकिक दया है। जहाँ कझणा संग्रम से अनुप्रमाणित हो वह लोकोत्तर 
दया है। अम्रि में जछते हुए को किसी ने बचाया, कूए' में गिरत हुए को 
किसी ने उब्रार--यह छोकिक उपकार है । 

जनन्‍्म-मृत््यु को अमर में झुलसते हुए को संयमी बना किसी ने बचाया; 
पाप के कुए, में गिरते हुए को उपदेश देकर किसी ने उबारा--यह छोकोत्तर 
उपकार है? । किसी दरिद्र की धन-घास्य से सम्बन्न कर सुखी बना देना 
छोकिक उपकार है? | 

एक आदमी तृष्णा की आग में कुठ्स रहा है उसे उपदेश देकर शान्त 
बना देना लोकोत्तर उपकार है । 


१-अनुकम्पा ढाल ८ गा० २ 
कोइ द्रत्रे छाय से बलतों राखें, द्रवे कूवो पडता ने झाछ बचायो। 
ओंतोउपगार कीयों इण भव रों, ज्ञ ववेक विकल सत्यांने खबर न कायो ॥ 
२-अनुकम्पा ढाल ८ गा० ३ 

घटमें ग्यांन घालनें पाप पचखावं, तिण पडतो राख्यो भव कूआ माहयों । 
भात्र छायस्‌ बलता न॑ कार रपेसर, ते पिण गेंह॒लां भेद न पायो॥ 
३-अनुकम्पा ढारू ११ गा० ४ 

कोइ दलूदरो जोवनं घनवंत कर दं, नवजात रो परियग्रहो देइ भरपूर | 
वर्ल विविध प्रकारें साना उपजावें, डणरो जाबक दुरूदर कर दं दूर ॥ 
४-अनुकम्पा ढाल ११ गा० १४ 

किणरे त्रिसगा लाय छागी घर भितर, ग्यांनादिक गुण बल तिण मांय । 
डपदेस देइ तिणरी छाय बुफावें, रूम रूम में साता दीधी बपराय ॥ 


८८ सिक्षु-विचार दर्शन 


एक आदमी अपने माता-पिता की दिन रात सेवा करता है; उन्हें मन 
इच्छित भोजन कराता है--यह लौकिक उपकार दह्वै* । 

एक आदमी अपने माता-पिता को ज्ञान, श्रद्धा और चारित्र की प्राप्ति हो 
वसा यत्र करता है, उन्हें घार्मिक सहयोग देता है--यह लोकोच्तर उपकार है *। 

कहा जाता है--लौकिक और आश्यात्मिक का भेद डालकर जीवन को 
विमक्त करना अच्छा नहीं है। इससे छोकिक कतेव्य और धर्म के बीच खाई 
हो जाती है। आचाये मिक्षु का दृष्कोण था कि इनके बीच खाई है। 
कुछ लोगों का कहना था कि छोकिक कतेव्यों को धर्म से पुथक्‌ मानने पर उनके 
प्रति उपेक्षा का भाव बढ़ता है और दायित्व को निमाने पर कठिनाइयाँ उत्पन्न 
होती हैं। आचाये भिक्षु का इृशष्टिकोण यह था कि इन्हे एक मानने से माक्ष 
के सिद्धान्त पर प्रहार होता है | जिस काय से संसार चले, बन्धन हो उसी से 
यदि मुक्ति मिले तो फिर बन्चन और मुक्ति को पुथक मानने की क्‍या 
आवश्यकता है। बन्धन ओर मुक्ति यदि एक हों तो उनकी सामग्री भी एक हो 
सकती है। और यदि वे भिन्‍न हों तो उनकी सामग्रो भी मिन्‍न होगी। 
रागद्वेप ओर मोह से संसार का प्रवाह चलता है तो उससे मुक्ति केस प्राप्त 
होगी ? वीतराग भाव से मुक्ति प्रा होती है तो उससे संसार केसे चलेगा? 
दोनों भिन्‍न दिशाए हैं। उन दोनों को एक बनाने का यत्ष करने पर भों 
हम एक नहीं बना सकते । छौकिक दृष्टि से देखा जाय तो कतेव्य का स्थान सर्वो- 
परि है। आध्यात्मिक दृष्टि से देखा जाय तो सर्बोपरि स्थान है घम का। 
दोनों को एक दूसर की दृष्टि से देखा जाय तो उलझन बढ़ती है। दोनों 
को अपनी-अपनी दृष्टि से देखा जाय तो अपने-अपने स्थान में दोनों का 
महत्व है। लोकिक दया के साथ अहिंसा की व्याप्ति नहीं है, इसलिये अहिंसा 
ओऔर दया भिन्‍न तक्त हैं। लोकोत्तर दया और अहिंसा की निश्चित व्याप्त 
है | जहाँ दया है वहाँ अहिंसा है और अहिंसा है वहाँ दया है। इस दृष्टि से 
अर्दिसा और दया एक तत्त्व है। 


१-अनुम्पा ढाल ११ गा० १८ 
मात पितारी सेवा करें दिनरात, वलेमन मांन्यां भोजन ट्यांने खवावं । 
बले कावड़ कांधे छीयां फिरे त्यांरी, बले बेहुंरे सिनान करावें॥ 
२-अनुकम्पा ढाछ ११ गा० १६ 
कोइ मात पितान रुडी रीतें, भिन भिन करने घम्म सुणावें। 
ग्यांन दशेन चारित ट्याँनें पमावें, कांम भोग शब्दादिक सब छोड़ावं॥ 


अध्याय ४ : भमोक्ष-धम का विशुद्ध रूप ८६ 
* ७ : दया 


कुछ सम्प्रदाय के साधुओं ने कहा--हम जीव बचाते हैं, भीखणजी नहीं 
बचाते । आचाये मिक्षु ने कद्दा-जीव बचाने की बात रहने दो, उन्हें 
मारना तो छोड़ो। आपने कहा--एक पहरेदार था। उसने पहरा देना 
छोड़ दिया ओर चोरी करने लगा । उसने गाव के छोगों से कहा--मैं पहरा 
देता हूँ इसलिए मुझे पेसा दों। लोग बोले--पहरा देना दूर रहा, चोरी 
करना हो छोड़ दो' | 

प्राणिमात्र के प्रति जो संगम है वह अहिसा है। प्राणिमात्र के प्रति जो 
मैन्री-माव है, उन्हें पीड़ित करने का प्रसंग आते ही हृदय में एक कम्पन हो 
जाता है, वह दया है। दया के बिना अहिसा नहीं हो सकती और अददिसा 
के बिना दया नहीं हो सकती । इन दोनों मे अविनाभाव सम्बन्ध है । सब जीवों 
के प्राणातिपात से दूर रहना पहला महात्रत है? । इसमें समूची दया समायी हुई 
है । किसी मी प्राणी को भयाकुल न करना यह अभयदान है। यह भी ट्या 
या अहिंसा का ही दूसरा नाम है? । 

स्वयं न मारना, दूसरों से न मरबाना और मारने वाले को अच्छा न 
समभना-- यह अभयदान है और यही दया है४ । जिसे अभयदान की पहचान 
नहीं है, वह ढया को नहीं पहचानता" । 


१ हृष्टान्त ६४ 
२-अनुकम्पा ढाछ + गा० ८ 
आहीज दया छे महावरत पहिलों, तिणमें दया दया सच आई जी। 
ते पूरी दया तो साध जी पार्ले, बाकी दया रही नहीं काइ जी ।॥ 
३-अनुकम्पा ढाल £ गा० ४ 
त्रिविधे त्रिविधे छुकाय जीवांनं, भय नहीं उपजावें तांमो जी | 
ए अभय दांन कहयो भगदंते, ते पिण दया रो नांसो जी ॥ 
४-अनुकम्पा ढाल ६ दू० १२ 

पोतत॑ हर्ण हणावें नहीं, पर जीवां ना प्रांण। 

हणे जिणने भरों जांणं नहीं, ए नब॒कोटी पचर्खांण ॥ 

ए अभय दांन दया कही, श्री जिण आगम मांय। 

तो पिण दंध डउठावीयों, ग्यांनी नांम घराय॥ 
४-अनुकम्पा ढाल ६० दू ३ 

अभय दान न ओलख्यों, दयारी खबर न कांय | 

भोछा छोकां आगलें, कूड़ा चोज छगाय।॥ 


३5 भिक्ल-विचार दशन 


४ ८ ; दान 


कुछ लोग आकर बोले, भीखणजी ! आपका अभिमत ही ऐसा है कि 
आपके आवक दान नहीं देते। आचायंबर ने कहा--एक शहर में चार बजाज 
दुकान करते थे। उनमे से तीन बजाज बारात में गये, पीछे एक बजाज रहा । 
कपड़े के आहक बहुत आए.। कहिये। इससे वजाज राजी होगा या नाराज ! 
बे बोले--वह तो प्रसन्‍न ही होगा । 

आचायबर ने कह्य-तुम कहते हो, भीखणजी के श्राबक दान नहीं देते, तो 
जितने याचक हैं बे सब तुम लोगों के पास ही आयेंगे। घम और पुण्य का 
ल्भ सारा का सारा तुर्हीं को प्राप्त होगा--यह ठुम छोगों के लिये खशी की 
बात है। फिर तुम्त किसलिये कोसने आए हो कि भीखणजी के श्रावक दान 
नहीं देते! ! 

दान मारतीय साहित्य का सुपरिचित इब्द है। इसके पीछे अनुग्रह का 
मनोभाव रहा है। एक समर्थ व्यक्ति दूसरे असमर्थ व्यक्ति को दान देता है, 
इसका अथे है, वह उस पर अनुग्रह करता है। दान की परम्परा में अभ्रसंख्य 
परिवतेन हुए हैं । प्रत्येक परिवनन के पीछे एक विशिष्ट मान्यता रही है । 
प्राचीन काल में राजाओं की ओर से दानशाल्ाएँ चलती थीं | दुर्भिष्त आदि में 
उनकी विशेष व्यवस्था की जाती थी। पाद-यात्रियों को भी आहार आदि का 
दान दिया जाता था। सार्वजनिक कार्यों के लिये दान देने की प्रथा सम्मबतः 
नहीं जंसी थी । उस समय दान, समाज-व्यवस्था का एक प्रधान अंग था | 
उससे पृवकाल मे जाते हैं तो दान जेसा कोई तत्व था ही नहीं । न कोई देने 
बाल्य था ओर न कोई था लेनेवाला। भगवान ऋषभनाथ ने दीक्षा से पूर्व 
दान देना चाहा, पर कोई लेने वाला नहीं मिल्य । 

भगवान ऋूपमनाथ श्रमण बने । एक वर्ष तक उन्हें कोई भिक्षा देनेबवाला 
नहीं मिला, उसके पश्चात्‌ श्रेयास कुमार ने उन्हें इक्षुरस का दान दिया | 

साधुओं को दान देने का प्रवतेन हुआ तब यह प्रश्न मोक्ष से जुड़ गया, 
घमम का अंग बन गया। समाज में दीन-वगे की सृष्टि हुई तब दान करुणा से 
जुड़ गया। 

याचर्कों ने दान की गाआाएँ गाई । दान सर्वोपरि तत्त बन गया । इससे 
अकमष्यता बढ़ने लगी, तब दान के बछ्थे पात्र, अपाञ्न की सीमाएँ बनने 
लगीं। इससे दाताओं का गये बढ़ने लगा, तत्र दाता के स्वरूप की मीमांसा 
की जाने छगी । 


१-इृष्टान्त : १४६ 


अध्याय ४: मोक्ष-धम का विशुद्ध रूप ६१ 


मांगनेवालों का लोभ बढ़ गया तब देय की मीमांसा होने लगो। दान 
के कारणों का विशद्‌ विबेचन हुआ। भारतीय साहित्य के हजारों लाखों पुष्ठ 
इन मौमांसाओं से भरे हैं | आचाये मिक्षु ने इस अध्याय में कुछ पृष्ठ और जोड़ 
दिये। उन्होंने दान का मोक्ष और संसार की दृष्टि से विब्लेषण किया । 
उनका अमिमत है कि जो लोग समूचे दान को धर्म मानते हैं बे धर्म की शली 
को नहीं जान पाए हैं। बे आक और गाय के दूध को एक मान रहे हैं! । 
मोक्ष का मार्ग संयम है। असंयमी को दान दिया जाय और उसे मोक्ष का 
मार्ग बताया जाय--यह विरोध है। दान को घमम बताए. बिना लोग नहीं 
देते इसीलिये सम्भव है दान को धर्म बताया जाता हैः | 


आचाये मिक्ठु की समूची दान मीमासा का सार इन दाब्दों में है कि संयमी 
को दिया जाय बह दान मोक्ष का मागे है और असंयमी को दिया जाय वह दान 
संसार का मांगे है। संयमी को दान देने से संसार घण्ता है और असंयमी को 
दान देने से संसार बढ़ता है? । 

दाता वही होता है जो संयमी या असंयमी सभी को दे* | वह पग-पग पर 
संयमी-असंयमी की परख करने नहीं बेठता | अपने व्यवहार में जिसे संयमी 
मानता है उसे मोक्ष माग की बुद्धि से देता है और जिसे असंयमी मानता है 
उसे संसार-मार्ग की बुद्धि से देता है । 


१-त्रताब्रत ढाल २ गा० १४ 
समचं दान में धम कहें तो, नाई जिण घम सेली रे। 
आक नें गायरो दुध अग्यांनी, कर दीयो भेल सभेली रे ॥ 
२-ब्रताव्रत ढाछ॒ २ गा० १४ 

अविरत में दांन ले पंर्कारों, मोष रो माग बतावं रे। 

धम कहयां विण छोक नहीं दे, जब कूर कपट चढावें रे ॥| 
३-ब्रतात्रत ढाल १६ गा० ४७ 
सुपातरन दीयां संसार घटें छ॑ कुपातर न॑ दीयां वधे संसार। 
ए वीर वचन साचा कर जांणों, तिण में संका नहीं छे लिगार रे ॥ 
४-ब्रतात्रत ढाल १६ गा० ४० 
पातर कुपातर हर कोइ ने देवं, तिणर्न कहीज॑ दातार। 
तिण में पातर दान मुगतरो पावडीयों, कुपातरस्‌ रुलें संसार रे ॥ 


हर भिश्ल:विचार दर्शन 


निरचय दृष्टि का निणेय, व्यवहार-दृष्टि से भिन्न भी हो सकता है ! सम्मव 
है जिसे संयमी माना जाय बह वास्तव में असंयमी हो और जिसे असंयमी माना 
जाय, वह वास्तव में संयमी हो । यह व्यक्तिगत बात है। सिद्धान्त की भाषा 
में यही कहा जा सकता है कि संग्मी को दान देना मोक्ष का मांगे है और 
असंयमी को दान देना संसार का मार्ग है। संयमी और असंयमी की परि- 
भाषा अपनी-अपनी हो सकती है। आचार्य भिक्षु की भाषा यह है कि जो 
पूर्ण अहिंसक हो वह संयमी है और जो मनसा, बाचा, कर्मणा, कृत, कारित 
और अनुमति से अहिंसा का पालन न करे वह असंयमी है ! 

असयमो मोक्ष-दान का अधिकारी नहीं है। जिसके कुछ व्रत हो वह 
संयमासंयमी भी मोक्ष-दाग का अधिकारी नहीं है। एक आदमी छह काय 
के जीवों को मारकर दूसरों को खिल्यता है, यह हिंसा का मार्ग है' । जीवों 
को मारकर खिलाने मे पुण्य बतलते हैं, बे सिंह की माति निर्भर होकर नाद 
नहीं करत | उन्हें पूछन पर बे मेमने की भांति काँपने छग जाते हैं? । 
जो जीव को मारकर खिलाने में पुण्य बतलछाते हैं, उनकी जीम तलवार की 
तरह चलती है? | 

एक दूसरे सम्प्रदाय का साधु आचाये भिक्षु का व्याख्यान सनने आया । वह 
व्याग्यान सुन बहुत प्रमन्‍न हुआ। बह बहुत चार आने रहूगा। एक दिन 
उसने आचाये भिक्षु से कह्--आप अपने श्रावर्कों को कद दे कि मुझे! रोटी 
खिलाए । मिक्षु बोले श्रावर्कों को कह कर तुम्हे रोटी खित्यएं, चाहे हम अपनी 
रोटी तुम्हे दे इसम क्या अन्तर है ? तब उसने कहा-तो आप दान का निषेध 


१-अतात्रत ढाल १७ गा० ६ 

कोइ छ काय जीवांरों गटकों करावं, अथवा छ काय मारे ने खबावं | 
ओ जीघ हिंसानों राहज़ खोटों, तिण में एकंत धर्म नं पुन बताबं॥ 
२-ब्रतात्रत ढाल १७ गा० ३६ 

जीव खबायां में पुन परूप॑, ते सीह तणी पर कदे न गंज। 
परगट कहिता भुंडा दीसें, ट्यांने प्रश्न पूछयां गाडर जिम घूजे।। 
३नखतात्रत ढाछ १७ गा० २६ 

जीव खबायां में पुन परूप॑, त्यां दुष्टयांन कहिज्न निश्च अनारज । 
त्यांरीज़ीभवहेंतरवा सूं तीखी, त्यांविकलांराकिणविध सीकसी कारन || 


अध्याय ४ : मोक्ष-धरं का विशुद्ध रूप ६३ 


करते हैं! आचाये ममक्षु ने कहा--देनेवालों को मनाही करो चाहे किसीसे 
छीन लो इसमें क्या अन्तर है' । 

लोग कहते दें--आचाये मिक्षु ने दान का निषेध किया है। आचार्य 
मिक्षु का अभिमत है कि निर्षेध करने में और छीनने में कोई अन्तर नहीं है। 
उनकी वाणी हे-ददाता दे रहा हो, लेनेवाला ले रहा हो, उस समय साध उसे 
रोके तो लेने वाले को अन्तराय होता है; इसल्यि साथु बेसा नहीं कर सकता | 
साधु बतमान असंयमी दान की न तो प्रशंसा करे, और न उसका निषेध करे, 
किन्तु मौन रहे । धर्म-चर्चा के प्रसंग में दान के यथाथे स्वरूप का विश्लेषण 
कर | 

इस पर भी कुछ लोगों ने कहा--दान को घर्मन मानने का अथ ही 
उसका निर्षेष है। आचाय भिक्षु ने इसका समाधान किया कि दान देने 
वाले को कोई कट्दे कि तू मत दे वह दान का निर्षेध करने वाला है। किन्तु 
दान जिस कोटि का हो उसी कोटि का बनलाया जाय वह निरेध नहीं है। वह 
ज्ञान की निर्मेलता है। भगवान ने असंयमी को दान देने में धर्म नहीं कह्ा-- 
इसका अथे यह नहीं कि भगवान्‌ ने दान निषेध किया है। इसका अर्थ 
इतना ही है कि जिसका जो स्वरूप था वही बतव्य दिया | 

किसी व्यक्ति ने साघु स कहम--तुम मेरे घर मिक्षा लेने मत आना । दूसरे 
व्यक्ति ने साथु फो गालियाँ दीं। जिसने निषेध किया उसके घर सांघु भिक्षा 
१-टृष्टान्त-२४४६ 
२-ब्रताबत ढाल ३ गा० १७--२१ 
दातार दांन देव तिण काले, लेबाल लेवबें घर पीतो रे। 
जब साध कहें त॑ मत्द इणने, नपेंधणों नहीं इण रीतो रे ॥ 
जो दान देतां न॑ साध नपेदं तो, लेवाल रे पढ़ अंतरायो रे। 
अन्तराय दीयां फल कडवा छागे, तिणसं नपेघ न कर इण न्‍्यायो रे॥ 
अन्तराय सं डरतो साध न बोलें, और परमाग्थ मत जांणो रे । 
ते पिण मुन छे बरतमान काल, बुधवंत कीजों पिछांणों रे॥ 
उपदेस देव॑ं साथ तिण काछे, दूध पांणी ज्यूं करे नोवेरो रे । 
बिना बतायां च्यार तीर्थ में, किण विध मिट अन्घेरों रे॥ 
दोन भाषा साधु नहीं बोछं, पुन छे अथवा पुन नांही रे। 
ते वरज्यों वरतमान काछ आसरी, थे सोच देखो मन मांही रे ॥ 


६९४ भिक्षु-विचार दशन 


लेने नहीं जाता। जिसने गालियाँ दी उसके घर मिक्षा लेने जाता है । कारण 
यह है कि निषेध करना और कठोर वचन बोलना एक भाषा में नहीं समाते। 
इसी प्रकार दान देने का निषेध करना और दान को अधम बतलाना भिन्‍न- 
मिन्‍न भाषाएं हैं। इनका एक ही भाषा में समाबेश नहीं होता" । 


१ -ब्ताब्रत ढालड ३ गा० ३६--४३ 

दांन देतां न कह तूं मत दे इणनं, तिण पालयों नषेद्यों दांनो रे। 
पाप हुंदो ने पाप बतायों, तिणरों छे. निरमर ग्यांनों रे॥ 
असंजती ने दांन दीयां में, कहि दीयों भगदांत पापो रे । 
त्यां दान ने वरज्यों नपेयों नांही, हुंती ज्ञिसी की्धी थापो रे ॥ 
किण द्वी साधुनें कहयों आज पर्छ तूं म्हारं घर कदे मत आयो रे। 
किण ही एक करछा वचनज बोल्यों, हिबें साधू किस घर जायों रे ॥। 
साधांनें वरज्यो तिण घर में न पेसं, करछा कह्या तिण घरमांहे जाव रे ॥ 
निषेध्यों न॑ करला बोल्यां ते, दोनूं एकण भाषा में न समावे रे ॥ 
हइयूं कोइ दांन देतां बरज राखें, कोइ दीधां सें पाप वतावें रे। 
ए दोनूई भाषा जुदी जुदी छें, ते पिण एकण भाषा में न समावें रे ॥ 


अध्याय ५ 


क्षीर-नीर 


जीम की दवा आँख में डालने से और आँग्च की दवा जीभ के छगाने से 
आँख फूट जाती हैं और जीम फट जाती है--दोनों इन्द्रियाँ नष्ट होती हैं । 
इसी प्रकार जो अधम के काये का श्रम भे और घर्म के कार्य का अधर्म में 
समावेद्य करता है, वह दोनों प्रकार से अपने आपको बाँघ लेता है | 


सम्यक्‌ दृष्टिकोण 


दया, दान और परोपकार ये तीन तत्व सामाजिक जीवन के आधार स्तम्म 
रहे हैं। धमे की आराधना में भी इनका स्थान मह्वप्रृण रहा है। समाज की 
व्यवस्था बदलती रहती है। जिस समाज भे उच्चता और नीचता निसमे-सिद्धि 
मानी जाती थी, उसमें दया, दान और परोपकार को विकसित होने का अवसर 
मिला । आज समाज व्यवस्था बदल चुकी हँ। इसमें समान अधिकार का 
सिद्धान्त विकास पा रहा है। बड़ों और छोटों के वर्ग-मेद को इसमे स्थान 
नहीं है । जब बड़ों भर छोटों का भेद मिट्ने लगता है तब दया, दान और 
परोपकार सिमटने छग जाते हैं। आचाये भिशक्ष ने जब्र दया-दान का विस्लेषण 
किया, उस समय की समाज-व्यवस्था म॑ उन्हें बहुत मद्दत्त दिया जाता था। आज 
की व्यवस्था स॑ (समान अधिकार देने का जी महत्व है, वह दया दिखाने का 


?-ब्रताब्रन ढा० 9 गा० ४५४ 

जीभरो ओपद आंख्यां में घाल्यों, आंख्यांरो ओषद जीभमें घाल्‍योरे । 
तिणरी आंखई फरटीनें जीभइ फाटी, दोनंइ इंद्री खोय चाल्योरे ॥ 
ज्यं अधम रा कांमा धर्मसाहे घाल्या, धर्मरा कमा अधर्ममें घाल्यारे | 
दोनंद बिध कर्म बांधे अग्यांनी, दुरगत मांहे चाल्यारे॥ 


६६ भिक्षु-विचार दशन 


नहीं । जो महत्व सहयोग का है वह दान और परोपकार का नहीं है। 
समाज-व्यवस्था परिवर्तनशीछल है इसलिए परिवतेन भी स्वाभाविक है। एक 
व्यवस्था में उसके अनुरूप तत्व विकसित होते हैं और दूसरी व्यवस्था में बे 
बदल जाते हैं | घम अपरिवर्तनशील है। उसमें दया, दान और परोपकार की 
मान्यता व्यवस्था से उत्पन्न नहीं है। वह संयम से जुड़ी हुई है। संयम का 
विकास हो वहीं दया हो सकती है, वहीं दान और वहीं परोपकार । जो वतेमान 
के असंयम को सहारा दे वहाँ न दया है, न दान और न परोपकार। आचाये 
भिक्ष ने कहा--यह छोकोत्तर भाषा है। छौकिक भाषा इससे भिन्‍न है और 
बहुत भिन्‍न है। उसके पास मानदण्ड हे--भावों का आबेग या मानसिक 
कम्पन और लोकोत्तर भाषा संयम के मानदण्ड से माप कर बोलती है | 

आचाये भिक्ष॒ के इस अभिमत के स्पष्टीकरण के बाद जो प्रश्न उपस्थित 
हुए उनमे सर्वाधिक प्रभावशाली प्रश्न सेवा का है। निःस्वा् भाव से सेवा 
करना क्या धम्म नहीं है! क्‍या हृदय की सहज स्फूर्त करुणा धर्म नहीं है! 
इसे अबम कहना भी तो बहुत बड़े साहस की बात है । जिस समाज में रहना 
ओर उसी की सेवा को धर्म न मानना बदुत ही विचित्र बात है। पर हममें से 
बहुत लोगों ने समाचार पत्रों में बहुत बार यह झीपक पढ़ा होगा--“भ्यह 
सच है, आप माने या न मारने” । बहुत सारी बाते ऐसी होती हैं जिनपर सहसा 
विश्वास नहीं होता, पर वास्तव में बे सच होती हैं और कुछ बात ऐस। होती हैं 
जो वस्तुतः सच नहीं होतीं, परन्तु उनपर सहसा विश्वास हो जाता है| समाज- 
सेवा में धर्म नहीं, यह सुनते दी आदमी चोंक उठता है। किसी भी बखु के 
स्थूल दशन के साथ सच्चाई का छगाव इतना नहीं होता जितना कि सस्कारों का 
होता है 

जो लोग सेवा मात्र की धमम सानते थे, उनको लक्षित कर महात्मा गाँधी ने 
कद्ा--जों मनृष्य बन्दूक घारण करता है और जो उसको सहायता करता है 
दोनों मे अर्दिंसाकी शाटिसे कोई भेद नहीं दिखाई पड़ता । जो आदमी झकुओं 
को ठोली में उसकी आवश्यक सेवा करने, उसका भार उठाने, जन्र वह डाका 
डालता हो तब उसकी चीकीदारी करने, जब वह घायल हो तो उसकी सेवा 
करने का काम करता है बह उस इकेती के लिये उतना ही जिम्मेबार है जितना 
कि वह खुद शकू। इस दृष्टि से जो मनुष्य युद्ध भें घायलों की सवा करता हे 
वह युद्ध के दोषों से मुक्त नहीं रद्द सकता? | 

अ्िसा की दृग्टि से शस्त्र घारण कर मारने वालों में और निःशस्त्र रहकर 
घायलों की सेवा करनेवार्लों में कोई फर्क नहीं देखता हँ। दोनों ही लड़ाई में 


शआत्मकथा भा० ४ 
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शामिल होते हैं ओर उसीका काम करते हैं, दोनों ही छड़ाई के दोष के 
दोषी हैं ९ 

गाँधीजी ने युद्ध के सम्बन्ध में जो विचार व्यक्त किए, बे ही विचार 
आचाये मिक्ष ने जीवन-युद्ध के बारे में व्यक्त किये। सामाजिक क्रान्ति की 

प्टि से जहाँ मनुष्यों को दूसरे मनुष्यों को मारने की खली छठ होती है वह युद्ध 

है। मोक्ष की दृष्टि से जहाँ एक जीव में दूसरे जीवों क्रो मारने की भावना 
या बृत्ति होती है बह युद्ध है | अर्थात्‌ जीवन ही युद्ध है। युद्ध में लगे जीवों 
की सहायता करनेवाला युद्ध के दापों से मुक्त नहीं रह सकता--यह महात्मा 
गाँची की वाणी है। आचाये भिक्ष की वाणी है--असंयममय जीवन-सुद्ध में 
संलग्न जीवों की सद्ययता करनेवाला असप्रममय जीवन-युद्ध के दोषों से मुक्त 
नहीं रह सकक | पहली बात सूक्ष्म है ओर दूसरी सू््मतर | इसलिए इनपर 
सहसा विश्वास नहीं होता, पर इनको सच्चाई में सम्देह नहों किया जा सकता । 

आचाय भिक्षु ने कहा--कोई व्यापारी घी ओर तम्बाकू दोनों का व्यापार 
करता था | एक दिन वह किसी कारयेबश दूसरे गाँव गया। उसका पृत्र 
दुकान में बरठा | उसने देखा कि एक बतेन में थ्री पड़ा हे और एक में तम्बाकू | 
दोनों आधे आधे थ। उसने सोचा-पिताजों कितने कम्समर हैं, बिना 
मतलय दो पात्र रोक रखे हैं । उसने घ्री का पात्र उठाया और तम्बाकू मे 
उड़ेल दिया । उन्हें मलकर राब सी बना ली | ग्राहक आया ताबाकू लेने । 
उसने बह राब टी; ग्राहक बिना लिए लौट गया । दूसरा ग्राइक आया घी लेने । 
वही राज उसके सामने आई । वह भी खाली छोट गया। जितने भी ग्राहक 
आए ब सारे के सारे रीते हाथ छोट गए। वह पात्र खाली न हो तबतक 
दूसरा पात्र निकालने की पिताजी मनाहीं कर गए. थे और यह कोई 
लेत नहीं। उसे समूचे दिन इस समस्या का सामना करना पड़ा? । 

उस व्यक्ति की भी इसी प्रकार की कठिनाई का सामना करना पड़ता है, 
जो आध्याध्मिक ओर छोकिक कार्यों का मिश्रण करता है । 

आचाये मिश्र के अभिनत में “मिश्रण” अनुचित है | इसका विरोधी 
विचार समाज-सेवियों का है। उनके अमभिमत भे सामाजिक, नेतिक और 
आध्यात्मिक पहछओं की अछग-अल्ग मानना अनुचित है। इन दिनों हम 


१-हिन्दी नचजीवन २० सितम्बर १६२८ 

२ ब्रतात्रत ढा० ४ गा० १: 

जिम कोइ छृत तंबाखू विणज्ञ, पिण वासण विगत न पाड्ड रे । 
घृत लेई तंबाख्‌ में घालं, ते दोनूई बसत विगार्ड रे॥ 


एछ 


६८ भिक्षु-विचार दर्शन 


लोगों में जीवन के टुकड़े करने की आदत पड़ गई है। सामाजिक पहलू 
अलग, नेतिक पहल अछग, आध्यात्मिक पहल अलग--इस तरह अलग-अलग 
पहलू बनाए गये हैं। उसका परिणाम यह हुआ है कि सामाजिक क्षेत्र में 
काम करने वाले नीति-विचार के बारे में सोचते नहीं, नीति का काम करने 
बाले समान के मसले हाथ में नहीं लेते और अध्यात्मवादों दोनों की तरफ 
ध्यान नहीं देते | इस तरह टुकड़े करके हम ने जीवन को छिन्न-विच्छिन्न कर 
दिया है? ! 

ये दोनों विचार परस्पर विरोधी हैं। एक को दिशा है कि सामाजिक 
ओऔर आध्यात्मिक कार्यों का मिश्रण मत करो; दूसरे की दिशा है कि इन्हें बाँट 
कर जीबन के टुकड़े मत करो । इन दोनों दिज्ञाओं में से प्रझन उठते हैं--कक्‍्या 
जीवन विभक्त ही है ? क्या जीवन अविभक्त ही है! एकान्त की भाषा में 
इसका उत्तर नहीं दिया जा सकता। ओर यदि दिया जाय तो वह सच नहीं 
होगा। इसका यथा उत्तर होगा कि वह विभक्त भी है और अविभक्त भी | 
वह विभमक्त इसलिए है किये सारी प्रवृत्तियाँ एक ही जीवन मे होती हैं। 
विभाजन प्रवृत्तियाँ का होता है उनके आधार का नहीं | एकता आधार मे होती 
है । उनकी प्रव्गत्तियों मे नहीं। दोनों के समन्वय की भाषा यह होगी कि 
आधार होने के नाते जोवन एक है, अविभक है। ओर उसमे अनेक कार्य 
होते हैं, इस दृष्टि से वह अनेक है, विभक्त है) भगवान महाबीर ने तीन पश्च 
बतलाए--अधम पक्ष, धर्म पक्ष और मिश्र पक्ष* । हिंसा और परिग्रह से ज्ञो 
किसी प्रकार निवृत नहों है थब अधर्स पक्ष में समाते हैं. उनसे जो सर्वथा 
निदत्त हैं वे धर्म पक्ष में हैं। और जो छोग किसी सीमा तक उनसे निव्नन भी 
है और शेप सीमा मे निवृत्त नहीं भी हैं, थे मिश्र पक्ष के अधिकारी है। मिश्र 
पक्ष म॑ अहिंसा और हिंसा दोनों हैं। अनावश्यक हिंसा का जितना सबरण 
किया है, वह जीव का अधटटिंसा पक्ष है। और जीवन में आवश्यक हिंसा का 
जितना प्रयोग है वह उसका हिंसा पक्ष है | ये दोनों जीवन मे मिश्रित हैं क्योंकि 
इनका आधार एक ही जीवन है । पर ये दोनों मिश्रित नहीं हैं क्योंकि इनका 
स्वरूप सवथा भिन्न हे । 

जीवन में सारी प्रत्नत्तिपा अ्िसक ही होती हैं--ऐसा कौन कहेगा! 
और सासे प्रव्गनत्तिया हिंसक ही होती हैं ऐसा भी कौन कह्देगा ! अहिसिकत 
और इिसक दोनों प्रकार की प्रद्वत्तिपा होती हैं, उन्हें एक कोटि की कौन 








१-बिनं'बा प्रवचन प्रृू० ४४० ( मंगलवार, २६ मई १६४६ ) 
२ सूत्रकृताज्ञ २१ 
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कह्ेगा ! आचार्य मिक्ष ने जीवन-विभाजन की जो रेखा खींची वह यही है। 
व्यापारी व्यापार करते समय आध्यात्मिकनमावना को भूल जाय, चाहे जितना 
क्रूर व्यवहार करे, धर्मख्थान में वह धार्मिक और क्मस्थान में निर्देय हो, यह 
आशय उस विभाजन को रेखा का नहीं है*। उसका आशय है--व्यापार 
और दवाभाव एक नहीं हैं। दया भाव धर्म है और व्यापार सांसारिक 
कर्म । दोनों को एक मानने का अर्थ होता है, धर्म और सासारिक कर्म 
का मिश्रग | धर्म, अथ, काम और मोक्ष ये चार वर्ग हैं। इनमें दो 
साध्य हैं और दो साघन। मोक्ष साध्य है; धम उसका साधन। काम 
साध्य है, अथ उसका साधन । आर्थिक विकास और काम का आसेवन जीवन 
का एक पहलू है। और दूसरा पहल हे--धार्मिक विकास और मुक्ति की 
उपलब्बि। ये चारों एक्र ही जीवन में होते हैं पर ये सब्च स्वरूप-दृष्टि से 
एक नहीं हैं। आचारये मिक्ष ने जीवन के टुकड़े नहीं किए, उन्होंने जीवन 
की प्रवृत्तियों के मिश्रण से होने वालो क्षति से लोगों को सावधान किया। 
उनकी बाणों है--सावग दान संतार-संबर्भन का हेतु है, और “निरवय दान 
संसार मुक्ति का हेतु है। संसार और मोक्ष के मार्ग भिन्‍न हैं। वे समानान्‍्तर 
रेखा की तरह एक साथ रहते हुए भी कहीं भी नहीं मिलते* | 

उमकी वाणी है--जो सांसारिक उपकार करता है उसके संसार बढ़ता है, 


१-विनोवा प्रवचन प्रप्ठ ४७४० ( मंगलवार, २६ मई १६४५६ ) 

व्यापारी इधर भगवान की भक्ति करता है, पूजा-पाठ करता है 
और उधर व्यवहार में कूठ चलाता है। इस तरह बह तीथ-यात्रा, 
ध्यान, जप जाप आदि करेगा; लेकिन सत्य व्यापार के खिलाफ दै, 
ऐसा अवश्य कहेगा। व्यापार अछग ओर सत्य, प्रेम, दया अलग। 
व्यापारी दुखियों के वास्ते दान देगा, ले'कन व्यापार में दया नहीं 
रखेगा। यह नहीं सोचेगा क्रि व्यापार में भी दया पड़ी है। हम 
गलत ढँग से व्यापार करते हैं, तो समाज को दु ख पहुँचता है। इस 
तरह हम ने व्यवहार को नीति से अगल रखा ओर नीति को 
अध्यात्म से अलग रखा । 
ख्-खावावब्रान ढा० ३ गा० ३: 
ते सावब्य दांन संसार ना कारण, तिण में निरवद रो नहीं भेलो रे। 
संसार ने मुगतरा मारग न्‍यारा, तेकठे न खाबवें मेलछो रे ॥ 
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और जो मोक्ष के अनुकृछ उपकार करता है उसके मोक्ष निकट द्वोता है* । 

कोई गहस्थ किसी गरीब को धन देकर सुस्यी बनाता है, यह सांसारिक 
उपकार हैं, वीतराग उसकी प्रशंसा नहीं करते* | 

उनकी वाणी हं--एक लोकिक दया है। उसके अनेक प्रकार हैं? । 
एक कूवा जल से मरा है, कोई उसमें गिर रहा था, उसे बचा लिया। कहीं 
लाय--आग लगी, कोई उसमें जल रहा था; उसे बचा लिया। यह दया है; 
उपकार है, पर है सासारिक | 

एक व्यक्ति पाप का आचरण कर रहा हो, उसे कोई समकाए, उसका 
हृदय बदल दे, वह जन्म-मरण के कूए में गिरने से बचाता है, यह दया है, 
उपकार है, पर है आध्यात्मिक | 

सामाजिक प्राणी-समाज में रूता है। समाज रूपी ध्रमनियाँ उसमें रक्त 
का संचार करती हैं इसलिए वह सासाश्कि उपकार करता है | 

आत्मबादी का स्वोर्पारि ध्येय मोक्ष होता है। उसकी साधना करना 
व्यक्ति का सहज धमं है | इसलिए वह आध्यात्मिक उपकार करता है । 


१-अणुकम्पा ढा० १५ गा० ३: 
संसार तणों उपगार कर छे, निणर निश्चंढ़ समार वधतों जाणों। 
मोक्ष तणों उपगार करें छ, तिणरे निश्चं३ नंडो दीस निरबाणों॥ 
२-अणुकम्पा ढाल ११ गा० 2, ४: 

कोई दलदरी जोब ने घनवत कर दं, नव जात रो परिग्रहो देह भरपूर । 
बले विविध प्रकार साता उपजावं, उणरो जाबक दलदर कर दे दूर ॥ 
छु कायरा ससत्र जीव इविरतो, त्यांरो साता पछी ने साता उपजाबं | 
त्यांरी करें बीयाबच विविध प्रकार, तिणन तीथकर देव तो नहीं सराव॥ 
३-अणुकम्पा ढा० ८ दृ० ४: 

एक नांम दया छोॉकोंक रा, तिणरा भेद अनेक। 

तिण में भेपधारी भूछा घणा;। ते सणजों आण बवेक ॥ 

४-अणुकम्पा ढाल ८ दू० १-३ : 

दया २ सहू को कहें, ते दया धम छे टीक। 

दया झोलखने पाछमी. त्यांन॑ं मुगत नजीक ॥ 

आ दया तो पहिलो ब्रत छे, साध श्रावक्र नों घम | 

पाप रुके तिणसंं आवता, नवा न छागें कम॥ 

छ काय हण हणाबं नहीं, हण॑|यां भल्ो न जाएं ताय । 

मन बचन काया करी, आ दया कही जिण राय ॥ 
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जो मिष्या दृष्टि होता है; वह इन दोनों को एक मानता है और 
सम्यक्दृष्टि इन्हें मिन्‍न-भिन्‍न मानता है । 

आम और घतूरे के फल सरीखे नहीं होते । किसी के बाग में ये दोनों 
प्रकार के वृक्ष हों, वह आम की इच्छा से धतूरे को मींचे तो उसका परिणाम 
क्या होगा ! आम का वृन्ष सूखेगा और धतूरे का पौधा फछेगा । ठीक इसी 
प्रकार गहस्थ के जीवन में त्रत रूपी आम का बृक्ष और अन्त रूपी घतूरे का 
पीधा होता है। जो व्यक्ति ब्रतों पर दृष्टि दे उसके अब्रत को सींचेगा, उसे 
आम की जगह धरे का फल मिलेगा' ) 

अमरीकी वायु सेना के चीफ ऑफ स्टाफ जनरल थामस हाइट सीनेट 
वैदेशिक सम्बन्ध समिति की एक बेठक में ६ मई को गवाही दे रहे थे, उसके 
कुछ प्रमग इस प्रकार हैं-- 

निटर गोर : में पाकिस्तान को इतनी हुयाटा बड़ी रकम संनिक सहायता 

के रूप में देने का समथन करना कठिन पाता ह---। 

श्री के एल राय : यह रक्षा-व्यवस्था निःसन्देह भारत के विरुद्ध नहीं 
बढ्कि उस रूस और चीन के विरुद्ध दी गई है । 

मोनेटर गौर ; अच्छा आपका यह उद्देश्य हो सकता है, किन्तु हमारा 
जो अफसर उस कार्यक्रम का इंचाज है, वह कहता है कि पाकिस्तानी सेनिक 
अस्त्रशस्त्र सहायता भारत के विरुद्ध चाहते हैं । 


९-ब्रतात्रत ढाल ५ गा० ५-११ 
हिवे सुणजों चुतर सुजांण, श्रावक रत्नां री खांण। 
श्रतां कर जांणजों एं, उल्टी मत तांणजों ए॥ 
केइ रूख बाग में होय, आंब धतुरा दोय। 
फल नहीं सारिखा ए, करक्ष्यो परिखा ए॥ 
आंबा सु लिव छाय, सींचे घतूरों आय। 
आासा मन अति घणी ए, अंब लेबा तणी ए॥ 
पिण अंब गयी कुमलाय, धतूरो रह्यो डहिडाय। 
आम ने जोब जर ए, नंणा नीर जरहर ०ए॥ 
इण दिप्टंते जांण, श्रावक ब्रत अंब समांण। 
अविरत अछगी रही ए, घतूरा सम कही ए॥ 
सेबार॑ इविरत कोय, बश्लतां सामो जोय। 
ते भूछठा भर्म में ए. हिसा धर में ए॥ 
इत्रत सं बंध कमे. तिण में नहीं निश्चय घम | 
तीन करण सारिखा ए, ते विरलां परिखाए | 
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श्री मेक एल राय ; हम उनसे सहमत नहीं । 

सीनेटर : किन्तु फिर मी आप उन्हे यह सहायता देते हैं और इसका 
उपयोग तो बे ही करेंगे आप नहीं ...। दूसरे शब्दों में हम उन्हें सहायता एक 
उहं श्य से देते हैं और बे उसे लते हैं दूसरे उद्देश्य से-*-। 

जनरल ह्वाइट : मैं नहीं समझता कि ऐसा कहना न्याय-संगत है। 
निःसन्देह पाकिस्तानियों के ख्याल भारतीयों की तरफ से बिगड़े हुए हैं किन्तु 
रूस के विरुद्ध भी उनके ऐसे ही भाव हैं... | 

सीनेटर चर्च : हम पाकिस्तान को रूसी आक्रमण के विरुद्ध सहायता दे 
रहे हैं, किन्तु पाकिस्तानी भावना है कि खतरा मुख्यतः हिन्दुस्तान को ओर 
से हे । मैं बहुत गम्भीरता से पूछता हूँ कि क्या एक मित्र देश को; दूसरे के 
विरुद्ध शस्त्र सजत करने में अमरीकी रुपये खचे करना उचित है 

यह संवाद आचाये भिक्षके उस उदाहरण की याद दिव्यता है, जिसका 

प्रयोग उन्होंने, असंबम पूण सहयोग की स्थिति को समकाने के लिए किया था ; 

एक राज्ञ ने दस चोरों को मारने का आदेश दिया। एक दयारहू सेठ 
ने राजा से निबेदन किया कि आप चोरों को प्राण-दान दें तो मैं प्रत्येक चोर 
के लिए पाचसी-पाचसी रुपये दे राजा ने कहा--ये चोर बहुत दुष्ट हैं 
छोड़ने योग्य नहीं है। सठ ने कद्दा--सबको नहीं तो कुछेक को प्राणदान दें । 
सेठ का आग्रह देख राजा ने पांच सो रुपये ले एक चोर को छोड़ा | नगर 
के लोग सठ की प्रशंसा करने लगे। उसके परोपकार को बखानने छगे। 
चोर भी बहुत प्रसन्‍न हुआ | चोर अपने गाँव गया । नो चोरों के घरवालों 
को सारे समाचार सुनाए। वे बहुत कुपित हुए । वे उस चोर को साथ ले 
नगर में आए। दरवाजे पर एक चिट्ठी चिपका दी | उसमे निनन्‍नानब नागरिकों 
को मारकर सो का बदल लेने की बात लिखी हुई थी । और चोर को बचाने 
वाले साहुकार को छूट दी गई थी। अब नगर मे चोरों का आतंक फेलछा। 
हत्याओं पर हृत्याएँ होने लगीं। किसीका वेट मारा गया, किसी का बाप | 
किसी की मा ओर किसी की पत्नी । नगर में कोछाइछ मचा। छोंग उस साहू- 
कार की निन्दा करने लगे, उसे कोसने लगे। सेठ के पास घन अधिक था तो 
उसे कूए में क्यों नहीं डाल दिया ! चोर को सहावता दे, हमारे प्रियजनों की 
हत्याएँ क्यों करवाई ! उस साहूकार की दशा दयनीय हो गई । उसे अपने 
बचाव के लिये नगर छोड़ दूसरी जगह जाना पड़ा | 

सेठ मे चोर को प्राणदान दिया और अमरीका पाकिस्तान को सुरक्षा का 


१-हिन्दुस्तान २३ जून १६४५६ 
२-दृष्टान्त ; १४० 
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साधन दे रहा है। अमरीका रूस और चीन के विरुद्ध पाकिस्तान को सैनिक 
सहायता दे रहा है। सेठ ने उन निन्‍्नानवे व्यक्तियों के विरुद्ध, जो चोरों द्वारा 
मारे गए, उस चोर की सहायता की। असंयमी प्राणी कभी भी किसी भी 
प्राणी को मार सकता है, उसे सहायता देना सत्र जीवों के विरुद्ध है। इसी 
हृष्टि से आचार्य मिक्ष ने कह्य-मैं असंयमी जीवों को सांसारिक सहयोग देनेका 
समथन करने में अपने को असमथ् पाता हैं। यहाँ तकें हो सकता है कि सेठ 
ने निन्‍मानवे व्यक्तियों के विरुद्ध चोर की सहायता नहीं की, केवल चोर को 
जीवित रखने के लिए प्रयत्न किया। इसी तके का अंश इस संवाद में मिलता 
है कि अमरीका मारत के विरुद्ध पाकिस्तान को सहयोग नहीं दे रद्या है। 
चोर निम्नानर्त व्यक्तियों की हत्या कर सकता है, पाकिस्तान उस सेनिक 
सहायता का प्रयोग भारत के विरुद्ध भी कर सकता है | 
जिस प्रकार इन सहयोगों से हत्या और आक्रमण की कड्ी जुड़ी हुई है 
उसी प्रकार असंयमी को सहयोग देने के साथ भी सूक्ष्म हिंसा का मनोभाव 
जुड़ा हुआ है । इसलिए परिणाम की दृष्टि से चोर का सहयोग करने के कार्य 
को महत्त्व नहीं दिया जा सकता | जिस प्रकार राजनीतिक दूरदर्शिता की दृष्टि 
से सेनिक-सहयोग का समथन नहीं किया जा सकता उसी प्रकार आत्मिक 
दृष्टि से असयमी को दिए जानेवाले सासारिक सहयोग को धामिक उच्चता 
नहीं दी जा सकती । 
तक की पद्धति एक होती है उसके क्षेत्र भले ही भिन्‍न हों । राजनीति के 
क्षेत्र मं एक दूसरे देश के विरुद्ध शस्त्र-सज्जित करना यदि चिन्तनीय हो सकता 
है तो आत्मिक क्षेत्र में एक जीव को दूमरे जीवों के विरुद्ध गस्त्र-सज्जित करना 
क्या चिन्तनीय नहीं दोता ? मगवान्‌ ने कहा--असंयम शस्त्र है" । एक जीव 
दूसरे जीवों की हिंसा इसलिए करता है कि बह असंयमी है। संयमी अपने 
खानपान के लिए भी किसी जीव की दिंसा नहीं करता। वह मधुकरी दृत्ति 
के द्वारा सहज प्राप्त भिक्षा से ही अपना जीवन चलाता है। असंयमी को भिक्षा 
लेने का अधिकार नहीं | वह अपने को एक सीमा तक ही सयत कर सकता है । 
यदि हम सेनिक सहयोग पर केवल सामरिक दृष्टि से विचार करते हैं तो 
उन अमरीकी अधिकारियों की दृष्टि में पाकिस्तान को जो सहयोग दिया जा 
रहा हैं, वह उचित है, किन्तु उस पर नेतिक दृष्टि से विचार करने वाले ओर 
१-स्थानाड़ १०१७७४३ : 
दस विधे मत्थे पं० त॑० सत्थमर्गी, बिसं, 
छोणं, सिणहो, खार, मंब्रिलं, दुष्पठतो 
मणो, वाया; काया, भाबों त अविरती 


१०४ भिष्लु-विचार दशन 


चचचे सीनेटर गोरे की दृष्टि में वह उचित नहीं है। उसे उचित मानने के पीछे 
भी एक दृष्टिकोण है, और अनुचित मानने के पहले भी एक दृष्टिकोण । 
उचित मानने का दृष्टिकोण स्वाथपूण है और अनुचित मानने का दृष्टिकोण 
वस्तुस्थिति से सम्बन्धित है। आचाये मभिक्ष ने कहा--मैं असंयमी को 
सांसारिक सहयोग देने का समर्थन करने में अपने को असमथे पाता हूँ । इसमें 
आध्यात्मिक तथ्यों का विश्लेषण है | केवल सामाजिक स्वार्थ की दृष्टि से सोचने 
वाले, सम्मव है, इस विशुद्ध आध्यात्मिक बिचार से सहमत न भी हो सके | 
अहिंसा का ध्येय 

कोई आदमी नीम आम आदि वृक्षों को न कायने का ब्रत लता है; वृक्ष 
सुरक्षित रहते हैं; कोई आदमी तालाब, सर आदि न सुखाने का नियम करता है, 
तालाब जल से परिषृण रहता है; कोई आदमी मिठाई न खाने का अत करता 
है, मिठाई बचती है; कोई आदमी दव-आग लगाने और गाँव जलाने का त्याग 
करता है, गाँव और जंगल की सुरक्षा होती है; कोई आदमी चोरी करने का 
त्याग करता है, दूसरों के धन की रघ्ा होती है । 

वृक्ष आदि सुरक्षित रहते हैं, बह अहिसा का परिणाम है, उद्देश्य नहीं? । 

जीव-रक्षा अहिसा का परिणाम हो सकता है, होता ही है, ऐमी बात नहीं । 
पर उसका प्रयोजन नहीं है। नदी के जल से भूमि उपजाऊ हो सकती है। 
पर नदी इस उद्देश्य से बहती दे यह नहीं कहा जा सकता | 

अहहिसा का उद्देश्य क्‍या है ? आत्म-शुद्धि या जीव-रक्षा ? इस प्रइन पर 
सब एक मत नहीं हैं | कई विचारक अहिंसा के आचरण का उद्देश्य जीव-रक्षा 
बतछाते हैं ओर कई आत्मशुद्धि । ऐसा भी हो सकता है कि जीव-रक्षा होती है 
और आत्मशुद्धि नहीं होती--संग्रम नहीं होता । और ऐसा भी होता है कि 
आत्मग्द्धि होती है, संगम होता है, जीब-रक्षा नहीं होती। अ्दिसा जीव- 


२-अणकम्पा ढाठ ५ गा० १२ १५ 
नीब आंवादिक विरप नों, किण ही कीधो हो वाढ़्ण रो नेम | 
इविरत घटी तिण जीव नीं, विरष उभो हो तिण रो धर्म केम ॥ 
र द्रह तठाव फोडण तणों, संस लेई हो मेल्या आवबता कमे। 
सर द्रह तछाव भरा रहें, तिण मांहि हो नहीं जिणजी रो घम ॥ 
लाड घेवर आदि पकवान न॑, ख्वाणा छोड्या हो आत्म आंगणी तिण ठाय | 
बेराग वध्यों तिण जीव रें, छाड़ रह्मा हो तिण रो धमे न थाय॥ 
दव देवो नें गांम जलायवों, इत्यादिक हो सावशद्य काय अनेक | 
ए स्व छोडावें समकायन, सगछांरी हो विध जाणो तुमे एक ॥ 





अध्याय £ : क्षीर-नीर १०५ 


रक्षा के लिए हो तो आत्मझुद्धि या संयम की बात गौण हो जाती है। और 
यदि वह आत्मशद्धि के लिए हो तो जीव-रक्षा की बात गौण हो जाती है। 
आचार्य भिक्ष ने कहा--अर्दिसा में जीव-रक्षा की बात गौण है, मुख्य बात 
आत्म-शुद्धि की है। एक संयमी सावधानी पूर्वक चल रहा है। उसके पर से 
कोई जीव मर गया तो भी बह ढिंसा का भागी नहीं होता, उसके पाप कम का 
बन्धन नहीं होता* । एक संयमी असावधानी पूववेक चल रहा है | उसके द्वारा 
किसी भी जीव का घात नहीं हुआ, फिर भी वह हिंसक है, उसके पाप कमे का 
बन्धन होता है* । 
हाँ जीवों का घात हुआ, वहाँ पाप का बन्धन नहीं हुआ और जहाँ 

जीवों का घात नहीं हुआ वहाँ पाप का बन्धन हुआ, यह आइचय की बात है । 
परन्तु भगवान की वाणी का यही रहस्य है? । 

संयमी मुनि नदी को पार करते हैं। उसमें जीव-घात होता है। उस काये 
में हिंसा का दोष होता तो भगवान उसकी अनुमति नहीं देते । जहा भगवान 
की अनुमति है वहा हिंसा का दोप नहीं है। जहा आत्मा का प्रयोग प्रशस्त 

होता है, हिंसा का दोष नहीं होता, वहीं भगवान की अनुमति होती है? । 

१-जिन आशक्षा चौढ़ालोयो ढाल १ गा० ३० : 
इरज्या सुमत चालता साधु सूं , कदा जीब तणी हुवें घात। 
ते जीव मुबां रो पाप साधुनें, छाग॑ नहीं अंस मात रे ॥ 
२-जि० आ० ढाल १९ गा० ३१: 
ज्यो इरज्या सुमत विण साधु चालें, कदा जीव मर नहीं कोय। 
तो पिण साधु न॑ हस्या छ कायरी छागे, कम तणों बन्ध होय रे॥ 
३-जि० आ० ढालछ १ गा० ३२: 
जीव मंबा तिहा पाप न छागों, न मुंबा तिहा छागो पाप। 
जिण भागम संभालों जिण आगन्याजोबों,जिण आग्यामेंपापम थायोरे॥ 
9-जि० आ० ढा० १ गा० १८-२० : 
साधू नदी उतरयां माह दोष हुव॑ तो, जिण आगन्या द॑ नांही । 
जिण आगसलन्या देव त्यां पाप नहीं छे, ते सोच देषों मन मांहो रे ॥ 
नदी उतर त्यांरों ध्यांन किसों छे, किसी लेस्था किसा परिणांम | 
जोग  किसा अमाय किसा छें, भछा भूृंडा पिछांणो तांम रे ॥ 
ए पांचु भराां छे तों जिण आगस्या छें, मार्ठां में जिग आगन्या न कोय। 
पांचुं माठां सूं तो पाप छागे छें, पांचूं भछांसु पाप न होय रे ॥ 


१०६ भिक्षु-विचार दशन 


देह के रहते हुए जीव-घात से नही बचा ज्ञा सकता किन्तु अह्दिसा की 
पूणता आ सकती है । वीतराग या सर्वज्ञ के द्वारा भी जीव-घात हो जाता है । 
पर उनका संयम अपूर्ण नहीं होता, उनकी अहिंसा अधूरी नहीं होती । अवीत- 
राग-संयमी के भी पूर्ण अर्दिता की साथना होती है। हिंसा और अहिंसा 
का मूल खतोत, आत्मा की असत्‌ और सत््‌ प्रवृत्ति है। जीव-घात या जीव- 
रक्षा उनकी कसोटी नहीं है। यह व्यवद्वारिक दृष्टि है। जहाँ प्रद्गत्ति असत्‌ होती 
है ओर जीव-घात भी होता है वहां व्यवद्दर और निश्चय दोनों दृष्टियों से 
हिंसा होती है। जहाँ प्रवृत्ति सत्‌ होती है और जीव-घात भी नहीं होता बहा 
व्यवहार और निरचय दोनों दृश्टियों से भहिंसा होती है | प्रद्कत्ति सत्‌ होती 
है और जीव-घात हो जाता है वहाँ निश्चय दृष्टि से अहिंसा ओर व्यवहार 
दृष्टि से दिसा होती है। प्रवृत्ति असत्‌ होती है और जीव-घात नहीं होता, वहाँ 
निरचय हृएि से दिसा ओर व्यवद्वार दृष्टि से अहिंसा | जेसे व्यवहार दृष्टि की 
अर्िसा से धम नहीं होता वेसे ही व्यवह्वर दृष्टि की हिंसा से पाप नहीं होता । 
जेंसे जीव-घात होने पर मी व्यवहारिक हिंसा बन्धनकारक नहीं होती वैसे ही 
जीव-रक्षा होने पर भी व्यवद्दारिक अहिंसा मुक्ति कारक नहीं होतो । 

कई लोग इसीलिए भिंह आदि दिंस्र जीवों को मारने में धर्म मानते हैं, 
कि एक को मारने से अनेकों की रक्षा होती है। दूसरी बात, जो जीव-रक्षा 
को अर्दिता का उद्देश्य अतल्यत हैं उन्हें पग-पग पर रुकना पड़ता है। जीव- 
रक्षा के लिए जीबों को मारने का भी प्रसंग आ जाता हैं। अरदिसा का ध्येय 
जीव-रक्षा हो तो साधन शुद्धि का विचार सुरक्षित नहीं रहता । आत्म-शुद्धि का 
साधन शुद्ध ही होता है। जीव-रक्षा को अहिंसा का ध्येय माननेवार्लों की कठिनाई 
का आचाये मिक्षु ने इन शब्दों मे चित्र खींचा है--कभी तो वे जीवों की 
रक्षा में पुण्य कहते हैं और कमी बे जीवों की घात में पुण्य कहते हैं, यह बड़ा 
विचित्र मत है" । चोर चोरी की वर्तु को छुक छिप कर बेचता है, वह 
प्रगट रूप में नहीं बेच सकता । उसी प्रकार एक जीव की रक्षा के लिए दूसरे 
जीवों की घात करने म॑ पृण्य मानते हैं, व इस मत को प्रगट करते हुए सकुचाते 
हैं? । जो जीबों की रक्षा को अर्दिता का ध्येब मानते हैं उन्हें बड़े जीवों की 


१-ब्रतातब्रत ढा० १७ गा० ३८ 
कदे तों पुन कहें जीव खबायां। कदे कहें जीव बचायां पुन। 
यां दोयांरो निरणों न कीयों बिकछा, युंही बक गेहला ज्यू हीया सून ॥ 
#-ब्रताब्रत ढा० : १७ गा० ३६ 

चोर चोरी री वस्त छान २ बेचे, चोडे धा्ड तिण सूवेचणो नावें। 
ज्ये जीव खबायां पुन कहें त्यां सू, चो् छोका म बतावणी नावें॥ 


अध्याय ५ : क्षीरनीर १०७ 


रक्षा के लिये छोटे जीवों की घात में पुण्य मानना ही पड़ता है और बे मानते 
भी हैं। इसीलिए आचाये भिक्ष ने जीव-सक्षा को अहिसा का ध्येय नहीं 
माना | 

जमन विद्वान अलबरटे स्वीजर भी इस निष्कर्ष पर पहुँचे हैं कि भगवान्‌ 
महावीर के अनुसार अहिसा संयम की उपज हैं। संयम या आत्मिक पवित्रता 
से सम्बन्धित होने के कारण ही वह पवित्र है। अहिंसा का सिद्धान्त जहां 
करुणा या जीव रक्षास जुड़ जाता है वहा अहिंसा छोक प्रिय बनती है पर पवित्र 
नहीं रह सकती | आत्म-शुद्धि का मतलब है, असंयम से बचना । असंयम से 
बचने और अहिंसा को एक दूसरे से अलग नहीं किया जा सकता | जहा 
असंयम से बचाव है बहां अहिंसा है। और जहाँ अहिंसा है वहां असंयम से 
बचाव है। किलु जीव-रक्षा का अर्दिसा के साथ ऐसा सम्बन्ध नहीं है। 
अहिंसा में जीव-रक्षा हो सकती है पर उसकी अनिवायता नहीं है। आचाये 
भिक्षु ने इस दृष्टिकोण को तीन डदाहरणों द्वारा स्पष्ट किया | 

१--एक सेठ की हुकान में साथ ठहरें हुए थे। करीब रात के १२ बज 
रहे थे। गहरा सन्नाटा था। निःस्तब्ध वातावरण मे चारों ओर मूक शान्ति 
थी। चोर आए, सेठ की दुकान में घुसे । ताला तोड़ा । धन की थेलियाँ 
ले, मुड़ने लगे | इतने मे उनकी निःम्तब्धता मंग करने वाी आवाज आई-- 
भाई ! तुम कौन हो ? उनको बहुत कद्दने या करने का मौका ही नहीं मिला 
कि तीन साधु सामने आ खड़े हो गए। चोरों ने देखा कि साधु हैं, उनका 
भय मिट गया और उत्तर मे बोले--महाराज ! हम हैं| उन्हें यह विश्वास 
था कि साधुओं के द्वारा हमारा अनिष्ट होने का नहीं। इसलिए उन्होंने 
स्पष्ट शब्दों मं कहा--महाराज ! हम चोर हैं। साधुओं ने कहा--भाई 
इतना बुरा काम करते हो यह टीक नहीं । 

साथु बंठ गए और चोर भी। अत्र दोनों का सवाद चला। साधुओं 
ने चोरी की बुराई बताई और चोरों ने अपनी परिस्थिति | समय बहुते बीत 
गया। दिन होने चत्म | अखिर चोरों पर उपदेश असर कर गया । उनके 
हृदय में परिवतन आया । उन्होंने चोरी को आत्म-पतन का कारण मान उसे 
छोड़ने का निश्चय कर लिया। चोरी न करने का नियम भी कर लिया। 
अब बे चोर नहीं रहे | इसलिए उन्हें मय भी नहीं रहा । कुछ उजाला हुआ, 
लोग इधर-उधर घूमने छगे । वह सेठ भी घूमता-घृमता अपनी दुकान के 
पास हो निकछा । टूटे ताले और खुले किवाड़ देख वह अवबाक सा हो गया। 
हुरत ऊपर आया और देखा कि दुकान को एक बाज में चोर बठे साथओं से 
बातचीत कर रहे हैं और उनके पास घन की थेलियाँ पड़ी हैं। सेठ को कुछ 
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आशा बँधी। कुछ कहने जेंसा हुआ, इतने में चोर बोले--सेठ जी | यह 
आपका घन सुरक्षित है, चिन्ता न करं। यदि आज ये साध यहाँ न होते तो 
आप भी करीब करीत्र साधु जेसे बन जाते । यह मुनि के उपदेश का प्रभाव है 
कि हम लोग सदा के लिए इस बुराई से बच गए और इसके साथ-साथ आपका 
यह घन भो बच गया। सेठ बड़ा प्रसन्न हुआ। अपना घन सम्भाल मुनि को 
धन्यवाद देता हुआ अपने घर चला गया। यह पहला, चोर का दृष्टान्त है । 
इसमें दो बाते हुई - एक तो साधुओं का उपदेश सुन चोरों ने चोरी छोड़ी, 
इसमें चोरों की आत्मा चोरी के पाप से बची और दूसरी--उसके साथ सेठ 
जी का धन भी बचा । अन्न सोचना यह है कि अहिंसा क्या है ! चोरों की 
आत्मा चोरी के पाप से बची बह है या सेठ जी का धन बचा वह ! 

२--कसाई बकरों को आगे किए. ज्ञा रहे थे। उन्हें मागे मे साधु मिले | 
उनमें से प्रमुस्व साधु ने कसाईयों को सम्बोधन करने हुए कद्दा--भाई ! इन 
बकरों को भी मौत से प्यार नहीं, यह तुम जानते दो ? इसको भी कष्ट होता 
है, पीड़ा होती हे, त॒ग्हे मात्म है! खर ! इसे जाने दो। इनको मारने 
से तुम्हारी आत्मा मल्न होगी उसका परिणाम दूसरा कौन भोगेगा ! मुनि का 
उपदेश सुन कसाइयों का हृदय बदछ गया। उसने उसो समय बकरों को 
मारने का त्याग कर दिपा ओर आजीवन निरपराघ त्रस जीवों की हिंसा का 
भी प्त्याख्यान किया । कसाई अह्िसक--स्थूल हिंसा-त्यागी बन गये । 

यह दूसरा, कसाइयों का दृष्टान्त है। इसमे भी साथु के उपदेश से दो 
बाते हुई-एक तो कसाई दिंसा स बचा और दूसरी--उसके साथ-साथ बकरे 
मौत से बचे । अब सोचना यह है कि अर्दिसा क्‍या है! कसाई हिंसा से 
बचा वह हे या भरकर बचे वह ! 

चोर चोरी के पाप से बचे और कसाई हिंसा से, यहाँ उनकी आत्म-शुद्धि 
हुई । इसलिए, यह निःमन्देह अर्दिसा है। चोरी ओर जीव-बंध के त्याग से 
अहिसा हुई किन्तु इन दोनों के साथ-साथ दो कार्य और हुए। घन और 
बकरे बचे । यदि इन्हें भी अहिंसा से जोड़ दिया जाय तो तीसरे दृश्टन्त पर 
ध्यान देना होगा । 

३--अर्ड रात्रि का समय था। बाजार के बीच एक दुकान में तीन साध 
स्वाध्याय कर रहे थे। संग्रोगवश तीन व्यक्ति उस समय उधर से ही निकले । 
साधुओं ने उन्हें देखा और पृछा--भाई ! तुम कोन हो ! इस घोर बेला में 
कहोँ जा रहे हो ! यह प्रशन उनके लिए एक मब था। वें मन ही मन 
सकुचाए और उन्होंने देखने का यत्न किया कि प्रइनकर्ता कौन है! देखा 
तब पता चला कि हमें इसका उत्तर एक साथ्रु को देना है--सच कहें या झूठ ! 
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आखिर सोचा--साधु सत्य मूर्ति हैं, इनके सामने झूठ बोलना ठीक नहीं । 
कहते संकोच होता है, न कहें यह भी ठीक नहीं, क्योंकि इससे इनको 
अवज्ञा होती है। यह सोच बे बोले--महाराज ! क्‍या कहें ! आदत की 
लाचारी है। हम पापी जीव हैं, बेश्या के पास जा रहे हैं। साधु बोले-- 
तुम बढ़े भले मानस,दीखते हो, सच बोलते हो, फिर भी ऐसा अनाये कम 
करते हो ! तुम्हें यह शोमा नहीं देता। विपय-सेवन से तुम्हारी वासना नहीं 
मिटेगी | घी की आहुति से आग बुकती नहीं । साधु का उपदेश हृदय तक 
पहुँचा ओर ऐसा पहुँचा कि उन्होंने तत्काल उस जबन्य बृत्ति का प्रत्याख्यान 
कर डाला । वह वेश्या कितनी देर तक उनकी बाद जोहती रही, आखिर 
बे आए ही नहीं तत्र उनकी खोज में चल पड़ी और घृमती फिरती वहीं आ 
पहुंचीं । अपने साथ चलने का आग्रह किया, किन्तु उन्होंने ऐसा करने से 
इन्कार कर दिया। घह व्याकुल हो रही थी । उसने कहां--आप च७ नहीं 
तो मैं कुएं मं गिर कर आत्महत्या कर रू गी । उन्होंने कह्दा-हम जिस नीच 
कम को छोड़ चुके, उसे फिर नहीं अपनाएँगे । उसने तीनों की बात सुनी 
अनसुनी कर कुएं में गिर कर आत्म-हत्या कर लटी। 

यह तीसरा, व्यमिचारी का दृष्टान्त है। दो बाते इसमें भी हुई । एक 
तो साधु के उपदेश से व्यभिचारियों का दुराचार छठ और दूसरी--उनके 
कारण बद बेश्या कु में गिर कर मर गई । अब कुछ उपर की ओर चर । 
यदि चोरी-त्याग के प्रसंस म॒ बचन वाले घन से चोरों को, हिसा-त्याग के 
प्रसमग भे बचने वाले बकरों से कसाइयों को अर्टिसा हुई मानी जाय तो व्यभि- 
चार-त्याग के प्रसग में जेश्या के मरने के कारण उन तीनों व्यक्तियों को हिसा 
हुई यह भी मानना होगा" । 





१०४३: 
एक चोर चोर घन पार को, बले दृजों हो चोरावं आगेवाण। 
तीजों कोई कर अनुमोदना, ए तीनांरा हों खोटहा किरतब जांण॥ 
एक जीव हर्ण तस कायना, हणावे हो बीजो पर नां प्राण। 
तीजों पिण हरखे मारीयां, ए तीनोंई हो जीव हंसक जांण॥ 
एक कुसीछ सेवे हरध्यों थको, सेवाड़े हो तेतो दूम॑ करण जोय | 
तीजों पिण भछो जांणें सेवीयां, ए ती्नांरे हो कम तणों बंध होय ॥ 
ए सगछा ने सतगुर मिल्या, प्रतिवोध्या हो आण्या मारग ठाय। 
किण २ जीने साथधां उधरया, तिणरो सुणजो हो विवरा सुध न्‍्याय ॥। 


१-अणुकम्पा ढाल ४ गा० १ 
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जीव-रक्षा को अहिंसा का ध्येय मानने वालों के सामने दूसरी कठिनाइयाँ 
भी हैं। बहुत सारे प्रसग ऐसे होते दं जिनमे जीव-रक्षा का प्रइन दूमरे जीवों 
के हितों का विरोधी होता है। आचाये भिक्षु ने ऐसे सात प्रसंग उपस्थित 
किए बे इस प्रकार हैं-- 
१--तलाई मेंढक और मम॒लियों से भरी है।.- उसमें काई जमी 
हुई हैं। अनेक प्रकार के जीव-जन्तु उसमें तेर-रहे हैं। 
२--पुराने अनाज के देर पड़े हैं। उनमें कीड़े विचर रहे हैं। अनेक 
जीवों के अंडे रखे हुए हैं। 
३--जमीकन्द से गाड़ियाँ भरी हैं। जमीकन्द में अनन्त जीव हैं। उन्हें 
मारने से कप्ट होता है । 
४--कच्चें जल के घड़े भर हैं। जलकी एक बूृन्द में असंख्य जीव 
होते हैं। जहाँ जठ हाता है वहाँ वनस्पति होती है। इस दृष्टि 
से उसमे अनन्त जीव हैं| 
४--कूड़े के ढेर मे भीनी ग्वात पड़ी है। उसमें अनेक जीव-जन्तु निल- 
मिल कर रहे है | अपने किए हुए कर्मों से उन्हें ऐसा अबम जीवन मिला है । 
६- किसी जगद बहुत चुद हैं। वे इधर-उघर आ जा रहे हैं। थाड़ा- 
सा शब्द सुनते ही बे भाग जाते हैं । 
७-गुड़ चीनी आदि मीठी चीजों पर अनेक जीव मंडरा रहे हैं । 


चोर हंसक ने कुमीलोया, यां रे तांई रे दीधो साथां उपदेस। 
टांने सावद्य रा निरवद कीया, एडबो छे हो जिण दया धर्म रेस ॥ 
ग्यान दशन चारित तीन तणों, साथां कीघो हो जिण थी उपगार | 
तेतों तिरण वारण हुआ तेहना, उतारया हो टाॉने संसार थो पार॥ 
ए तो चोर तीनूं सममयां थकां, धन रहयो हो धर्णीनं कुसछ खेम। 
हिसक तीन प्रतिबोधीयां, जीव बचोयों हो किधो मारन रो नेम ॥| 
सील आदरीयो तेहनीं, असतरी पड़ी हों कृआ मांहे जाय। 
यांरों पाप धम नहीं साधने, रह्मा मूआ हो तोनूं इबिरत माय ॥ 
धन रो धणी राजी हुवों धन रहयां जोव बचोयों हो ते पिण हरपत थाय। 
साध तिरण तारण नहीं तेहना, नारी ने पिण हो नहीं डबोई आय ॥ 
केइ मूंढ मिथ्याती इम कहे, जोब बचीया हो घन रहा ते धर्म । 
तो उणरी सरधा रे लेखे, असतरी मूइ हो तिणरा छागे कम । 
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मक्वियाँ भिनभिना रही है। बे आपस में एक दूसरे को मार डालते हैं । 
मक्खा-मक्खी को मार डालता है। 

तलाई में संस भादि पशु जल पीने को आ रहे हैं | 

अनाज का ठिग देग् बकरियाँ आ रही हैं । 

जमोकन्द की गाड़ी पर बेल ठल्चा रहे हैं । 

जल का घड़ा देख गाय जल पीने आ रही है। 

कुढ़े के जीबों को चगने के लिए प्री आ रहे हैं । 


चहों पर बिब्ली ऋषट रही है। 
मक्‍या मक्‍्सी को पक्रड़ रहा है| 


भेंसों को हाकने से तल्ाई के जीवों की रक्षा होती है । 

बकरियों को दूर करने से अनाज के जीवों की रक्षा होती है। 

बलों को हाक देने से जमीकन्द के जीव बचते है । 

गाय को हाकने से जलके जीचों की रक्षा होती हैं। 

पतियों को उड़ा देने से कड्ढे के जीव जीवित रह जाते है । 

बिल्ली की भगा दिया जाय तो चढ़े के घर शोक नहीं होता ! 

मक्खे को थोडा इधर उभर कर देने से मकक्‍सनी बच जाती है। 

पर अहिसा के छोत्र म॑ सत्र जीव समान हैं। कठिनाई यह है कि किसको 
भगाया जाय और क्सिको बचाप्रा जाय ! भेसे को हांका जाय तो उसे कंप्ट 
होता है और न हाका जाय तो तलाई के जीव मरते हैं। ऐसे प्रसंगों में 
अहिंसक का भम यही है कि वह समभाव रखे | किसी के बीच में न पड़े१ । 

“>अणुकम्पा ढ़ा ४ गा० १-१३ ः 

नाडो भरीयों छ॑ डेडक माछलयां, मांहे नीलग फूलण रो पूर हो। 
लट पूंअरा आदि जलोक सं, तस थावर भरीया अरुड हो ॥ 
सुलीया धान तणो ढिगलो पस्थो, मांहे लटां ने इल्याँ अधाय हो। 
सुल्मल्यां इण्डादिक अति घणा, किल बिल कर तिण मांय हो॥ 
एक गाडो भस्थों जमीकन्द सं, तिण में जीव घणा अनन्त हो। 
ब्यार प्रज्या च्यार प्रांण छं, मास्यां कप्ट कलहल्यो भगवंत हो॥ 
काचा पांगी तणा माटा भरया, घणा जीव छे अणगढछ नीर हो | 
नीलण फपुलण आदि छटां घणी, त्यांमें अनन्त बताया छे वीर हो ॥ 
खात मोनों उकरडो छटां घणी, गोंडीला गधईया जांण हो। 
टू बल २ कर रहया।; याने कर्मा नाख्या आंग हो॥ 


११२ भिक्षु-विचार दशन 


जीव-रक्षा को प्रधान मानने वाले इन कठिनाइयों का पार नहीं पा सकते, 
तब बड़ों के लिए छोटे और बहुनों के लिए थोड़े जीवोंकी हिंसा को निर्दोष 
मान लेते हैं। किन्तु इस मान्यता से अहिंसा का सिद्धान्त टुट जाता है । 
महात्मा गाघी ने भी ऐसे प्रसंग की चर्चा में बताया है--““एक भाई पूछे छे-- 
नाना जन्तुओ एक वीजा नो आहार करता अनेक बार जोइए छीए.। मारे त्या 
एक घरोली ने एवो शिकार करता रोज जोऊछ', अने बिलाड़ी ने पक्षीओ 
नो। शं ए मारे जोया करवो ! अने अटकावतां बीजानी थिसा करवी ! 
आवी हिसा अनेक थयाज करे छे, आमा आपणे हुं करवु १ में आबी हिंसा 
नथी थती जोइ शं ? घणीए वार घरोली ने बादानो शिकार करती अने वादा 
ने बीजा जन्तुओंना शिकार करता मे जोया छे। पण ऐ. “जीवों जीवस्य जीव- 
नम नो प्राणी जगत नो कायदोी अटकाववान मने कदी कतंव्य नथी जणायु । 
ईशवरनी ए अगम्य गंच उकेख्वानों हूं दावों नथी करतो * 


अहिसिक मत्र जीवों के प्रति संयम करता है इसलिए वह सब जीवों की 
रक्षा करता है। सामाजिक प्राणी समाज को उपयोगिता को ध्यान में रखकर 


हल. 


चलते हैं। बे अपने उपयोगी जीवों को बचाते हैं, और अनुप्योगी जीथों 


कायक जाय॑गां में संदर घणां, फिरे आमा सांहमा अथाग हो । 
थोड़ी सो खड़को सांभर्छें, तो जाअं दिर्शा दिश भाग हो॥ 
गुल खांड आदि मिसटांन में. ज्ञीव चिहूं दिस दोह्या जाय हो। 
माख्यां ने माका फिर रहया। तेतों हुचके मांहोंसां आय हो।। 
नाडो देखी ने आवे भंसीयां, घान ढृके बकरा आय हो। 
गा आये बलद पाघरा, माटों आय उभी छे गाय हो। 
पंखी चू्गं उकरली उपरे, उंदर पार्स म्िनक्री जाय हो। 
माखी ने माका पकड़ के, साधू किण ने बचाव छोडाय हो॥ 
भंस्या हाकल्यां नाडा माहिलां, सगलां रे साता थाय हो। 
चकरां ने अलगा कोयां, इंडादिक जीव ते बच जाय हो॥ 
थोडा सा बछूदां न॑ हांकल्यां, तो न मरे अन॑त काय हो। 
पाणी पूृहारादिक किण चिध भरे, नेढ़ी आवण न दे गाय हो ॥ 
छट गींडोलादिक कुमले रहें, जो पंखी ने दीय॑ उडाय हो। 
मिनक्रो छछुकार नसार दं, तो उंदर घर सोग न थाय हो॥ 
मांका में आघो पाछोी करं, तो मास्बी उड़ नाठी जाय हो। 
साधां रे सगछा सारिषा, ते तो विचेन पर्ड जाय हो॥ 


अध्याय £ : क्षीर-नीर ११३ 


की उपेक्षा करते हैं | उपयोगिता और अहिंसा का सिद्धान्त एक नहीं । गांघी 
जी ने जो उक्त उत्तर दिया वह काका कालेलकर को नहीं जचा' तब किशोर 
लाल भाई ने इसके साथ अपनी व्याख्या और जोड़ दी, वह यह है-- 

मन तटस्थ या उदासीन हो तो बचाने का प्रयत्त न किया जाय । जीव 
को बचाने की वृत्ति जागत हो जाए, दया माव उमड़ पड़े तो उसे दबाने की 
अपेक्षा जीवों को बचाने का प्रयत्न करना अच्छा है | 

यह करुणा के उभार को बात है। गाधीजी ने जो कहा वह प्रकृति के 
नियम और सामाजिक उपयोगिता की बात है। अहिंसा की बात इससे भिन्न 
है और सूक्ष्म है । 

अहिंसा वादी ओर उपयोगिताबादी अपने रास्ते पर कई वार मिलगे किन्तु 
अन्त में ऐसा अवसर भी आएगा जब उन्हें अलग-अलग रास्ते पकड़ने होंगे । 
ओर किसी किसी दिशा में एक दूसरे का विरोध भी मानना होगा। 





१--घर्मोदय प्रृ० ६३ 

बधाज प्राणीयों ने बचावनानों आपणो धर्म नथी। गरोढी 

जीवड़ा ने खाय छे, ओ शु' आना पहेलां मे कोई काले जोयू नथी ९ 

गरोलछो पोतानो खोराक शोधे छे ऐमा ओटले के कुदरती व्यवस्था मां 
भें 5220 न ५ 

पड़वानु में मार कतठय सान्‍्य नथी । जे जानवरों ने आपगणे स्वार्थ 

खातर के शोख खातर पाछीए छीए तेमने बचाववानों धर्म आपणे 


माथे लोधो छे, अंथी आगढ, आपणाथी जवाय नहीं | 
द्ः 


अध्याय ; ६ 
संघ-व्यवस्था 


: १ : मार्ग कब तक चलेगा १ 


किसी व्यक्ति ने पूछा--“महाराज ! आपका भागे बहुत ही संयत है, यह 
कबतक चलेगा ?” आचाय मिक्षु ने उत्तर मे कहा---“उसका अनुगमन करने- 
बाले साधु जबतक श्रद्धा और आचार मे सुदृढ़ रहेंगे, वस्त्र-पात्र आदि उपकरणों 
की मर्यादा का उल्लंघन नहीं करेंगे और स्थानक बाँध नहीं बेटंगे, तब 
तक यह मार्ग चलेगा ।” 

अपने लिये स्थान बनाने वाले बस्त्र-पात्र आदि की मर्यादा का लोप करते 
हैं और एक ही स्थान मे पड़े रहते हैं--इस प्रकार वे शिथिल हो जाते हैं | 
मर्यादा को बहुमान देकर चलने वाले शिथिल नहीं होते" । 

: २ : धर्म-शासन 

धम आराधना है | वह स्वतन्त्र मन से होती है। मन की स्वतन्त्रता का 
अथे है--वह बाहरी बन्चन से मुक्त हो और अपनी सहज मर्यादा में बधा हुआ 
हो। कानून बाहरी अन्धघन है। धार्मिक नियम कानून नहीं है| बे मनवाये 
नहीं जात। घम की आराधना करनेवाले उन्हें स्वयं अंगीकार करते हैं । 

आचाये भिक्षु ने तेगपन्थ संघ्र को संगठित किया । उसकी सुब्यवस्था के 
लिये अनेक मर्यादाएं निर्धारित कीं। जत्र उन्होंने विशेष मर्यादाएँ. बनानी 
चाहीं तब सब साध-साध्वियों को पूछा । उन्होंने भी यह इच्छा प्रगट की 
कि ये होनी चाहिए * | 


१रृष्टाल्त ३०७ 
२-लिखित १८३२ 





अध्याय ६ : संघ-व्यबस्था ११५ 


फलित की भाषा में कहा जा सकता है कि मर्यादाओं के निर्माण में सूक 
आचार्य मिक्ष की थी और सहमति सबकी | मर्यादा किसी के द्वारा किसी पर 
थोपी नहीं गई, बल्कि सबने उसे स्वयं अपनाया | 

आचाये भिक्षु सूक-बूक के घनी थे। उन्होंने व्यवस्था के लिए. अनेक 
बातें सुझाईं, इसलिए बे मर्यादा के कर्शा कहल्मए। पर धर्म-शासन की 
दृष्टि से मर्यादा की सृष्टि उन सबसे हुई हे जिन्होंने उसे अंगीकार किया | 
धम वेयक्तिक ही होता है, किन्तु जब उसकी सामूद्दिक आराधना की जाती है 
तब वह शासन का रूप ले लेता है | 


: ३ : मर्यादा क्‍यों १ 


शासन व्यवह्र पर अवरूम्बित होता है। साधना का स्रोत अकेले में 
अधिक स्वच्छ हो सकता है किन्तु अकेले चलने की क्षमता सब में नहीं होती । 
दूसरों की सहयोग लिए-दिए शिना अकेला रह कर आगे बढ़ना महान्‌ पुरुषाथे 
का काम है। जेन-परम्परा में एक कोटि एकलू-विहारी साधुओं की होती है । 
उम्त कोटि के साधु शरीर-बल, मनोबल, तपोब्रल और ज्ञानबल से विशिष्ट 
सामध्येबान होते हैं। दूसरी कीटि के साधु संघ बद्ध, होकर रहते हैं। जहाँ 
संत्र है वहाँ बन्चन तो होगा ही। अकेले के लिए भी बन्धन न हो, ऐसा 
तो नहीं होता। उसका आत्मानुशासन परिपक्त होता है और वह अकेला 
होता है इसलिए उसे व्यवह्रिक बन्धनों की अपेक्षा नहीं होती । 
सामुदायिक जीवन में रहनेवाले साधुओं में अधिकाश दृढ़ मनोबल वाले 
होते हैं, तो कुछ दुर्बल भी होते हैं। सबका आत्मानुशासन; विवेक और 
वंराग्य एक सरीखा नहीं होता । आत्मिक-विकास में तारतम्य होता है। उसे 
किसी व्यवस्था के निर्माण से सम नहीं बनाया जा सकता । जीवन यापन और 
व्यवहार के कौशल में जो तारतम्य होता है उसे मर्यादाओं द्वारा सम किया 
जा सकता है| एक गहस्थ तम्बाकू सघता है और दूसरा नहीं सँघता । दोनों 
साथ बनते हैं। तम्बाकु सूँघनेवाला साथ हो ही नहीं सकता--ऐसा नहीं है, 
पिर भी; यह एक व्यसन है। व्यसन साधु के लिए अच्छा नहीं होता । उसे 
मिटाने के लिए मर्यादा का निर्माण किया जाता है। हमारे संघ में कोई भी 
साथ तम्बाकू सूँघनेवाला नहीं है । पहले कुछ थे । उनके इस व्यसन की मिथने 
लिए. एक मर्यादा बनी कि विरोष प्रयोजन के बिना कोई भी साध तम्बाकू 
न सूँच और किसी विशेष प्रयोजन से सँघे तो; जितने दिन सूघे उतने दिन 
दूध, दही मिठाई आदि “विगर्यां न खाए! | इस मर्यादा ने तम्बाकू से घने 


१-मर्यादाबल्लि 


११६ भिक्षु-विचार दशन 


वार्लों और न सूँघने बालों का भेद मिठ्य दिया। आज कोई मी साधु तम्बाकू 
सूघने वाल्य नहीं है । 
: 9 : मर्यादा क्या १ 

आचाये संघ के लिये मर्यादाओं का निर्माण करते हैं। बे थोपी नहीं 
जाती । थोपी हुई हों तो सम्भव है, हिंसा हो जाए। बल पूर्वक कुछ भी 
मनवाना अहिंसा नहीं हो सकता | धर्म-शासन की मर्यादाओं को अहिंसा की 
भाषा में मार्ग-दशन ही कहना चाहिए। साधनाशील मुनि साधना के पथ में 
निर्विप्न भाव से चलना चाहते हैं। निर्विष्चता अपने आप नहीं आती । उसके 
लिए बे आचाये का माग-दशन चाहते हैं। आचाये उन्हें अमुक-अमुक प्रकार 
से आव्मनियंत्रण के निर्देश देते हैं । वे ही मर्यादा बन जाती हैं! 


: ७५ ; मर्यादा का मूल्य 

मर्यादा का मूल्य साधक के विवेक पर निभर होता है। साधक का मनोभाव 
साधना की ओर भुका हुआ होता है, तब्र वह स्वयं नियंत्रण चाहता है । 
मर्यादाएँ मूल्यबान बन जाती हैं । साधक साधना से भटक्ता है तत्र मर्यादाओं 
का मूल्य घट जाता है । आत्मानुशासन की मर्यादा का अवमृल्यन होता देख 
अन्पविकसित साधकों के लिए. कभी-कभी आचाये को बाहरी नियंत्रण भी 
करना पड़ता है। यह करना चाहिए या नहीं, यह अदददिसा की हृप्टि से विचार- 
णीय है; किन्तु संत्रीय जीवन में ऐसा हो ही जाता है | बाहरी नियंत्रण पर 
आधारित मर्यादाएँ संघ के लिये आवश्यक होती हाँगी, किन्तु साधना की 
दृष्टि से उनका कोई मूल्य नहीं है। साधना की दृष्टि से मूल्यवान्‌ मर्यादाएँ 
बे ही हैं, जो आत्मानुशासन से उपजी हों । 

: ६ ; मर्यादा की प्रष्टभूमि 

श्रद्धा के युग में प्रत्येक मर्यादा को सुरक्षा अपने आपमें होती है । तक 
के युग में वह सहज कायकर नहीं रद्ती | जिस स्थिति को जत्र बदलना चाहिए, 
बह ठीक समग्र पर बदछ जाए, तो परिमिण अच्छा आता है, और उसे आगे 
सरकाने का यत्त होता है, तो वह बदलती अवश्य है, किन्तु प्रतिक्रिया के 
साथ।| सफल मर्यादा वही है; जिसे पालने बालों की श्रद्धा प्राप्त हो | 
जिसके प्रति निभानेवालों का अधिकांश भाग अश्रद्धाशील हो, आछोचक हो, 
वह बहुत समय तक टिक नहीं सकती, और टिक कर भी द्वित नहीं कर सकती । 
तार्किक दृष्टिकोण से न तो मर्यादाओं का पालन किया जा सकता है और न 
कराया जा सकता है। उसका पालन करने वाला श्रद्धावान्‌ हो, हृदयवान्‌ 
हो, तभी उसका निर्वाह हो सकता है। 
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आचाये भिक्षु ने अपने प्रिय शिष्य भारीमाल जी से कहा--“यदि तुक 
म॑ किसी ने खामी बताई, तो प्रत्येक खामी के लिए. तेला (त्रि दिवसीय उपवास) 
करना होगा |” 

उन्होंने उसे स्वीकार करते हुए कहा--“गुरुदेब ! यदि कोई भूठमूठ ह्दी 
खामी बता दे तो १” 

आचायबर ने कहा--“तेला तो करना ही है। खामी होने पर कोई 
उसे बताए, तो 'तेला' उसका प्रायश्चित्त हो जाएगा । खामी किये बिना भी 
कोई उसे बताए, तो मान लेना कि यह किये हुए कर्मों का परिणाम है ।” 
भारीमल जी ने आचाये की वाणी को सहप शिरोधाये कर लिया' |” तक से 
यह कभी शिरोधाय नहीं किया जा सकता था । 

एक आचाये ने अपने शिष्य से कह्य --“जाओ, साँप की लम्बाई को नाप 
आओ |? शिष्य गया, एक रस्सी से उसकी रूम्बाई को नाप लाया । आचाये 
जो चाहते थे, वह नहीं हुआ। आचाय ने फिर कह्ा-जाओ, साँप के 
दाँत गिन आओ। शिक्ष्य गया, उसके दाँत गिनने के लिए मुँह में हाथ 
डाला कि साँप ने उसे काट खाया। आचाये ने कहा--बस काम हो गया। 
उसे कम्ब्रल उढ़ा सु दिया। विष की गर्मी ने उसके शरीर में से सारे 
कीड़ों को बाहर फेंक दिया । 

अधिकाश लोग जो अपने आपको कूटनीतिक मानते हैं, भहिंसा में 
विश्वास नहीं करते | जहाँ हिंसा है, बल प्रयोग है, राजसी द्वत्तियाँ हैं, वहाँ 
हृदय नहीं होता, छलना होती है। छलना और श्रद्धा के माग दो हैं। श्रद्धा 
निश्छल भाव में उपजती है। जहाँ नेता के तक के प्रति अनुगामी का ते 
आता है; वहाँ बड़े-छोटे का भाव नहीं होता, वहाँ होता है, तक की चोट से 
तके का इनन । 

आज का चतुर राजनयिक तके को कवच मानकर चलता है, पर यह 
भूल है। प्रत्यक्ष या सीधी बात के लिए तक आवश्यक नहीं होता। तक का 
क्षेत्र है, अस्पष्टता | स्पष्टता का अथ है, प्रत्यक्ष ) प्रत्यक्ष का अथ है, तके का 
अविष्रय | तक की अपेक्षा प्रेम और विध्वास अधिक सफल होते हैं। जहाँ 
तक होता है, वहाँ जाने-अनजाने दिल सन्देह से भर जाता है। जहाँ प्रेम होता 
है, वहाँ सहज विश्वास बढ़ता है। 

अहिंसा और कोरी व्यवस्था के माग दो हैं। अहिंसा के मार्ग में तक 
नहीं आता, और कोरी व्यवस्था के माग में प्रेम नहीं पनपता । तक की भाषा 
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में दोनों को अपूर्ण कह्य जा सकता है, पर प्रेम कमी अपूर्ण नहीं होता। प्रेम 
की अपूर्णता में ही तक का जन्म होता है। प्रेम की यहराई में सारे तर्क लीन 
हो जाते हैं। 

यह विराट प्रेम ही अहिंसा है, जिसकी गहराई स्वेभूत-साम्य की भावना से 
उत्पन्न होती है; और आत्मौपम्य की सीमा में ही फिर विलीन हो जाती है। 
इमारें विश्वास व्यवहारस्पर्शी अधिक हैं, इसलिए यह मांगे हमें निर्विष्न नहीं 
लगता । व्यवहार-कोशल ने हमारी विश्ुद्ध आन्तरिक प्रद्गत्तियोँ को बुरी तरह 
दबोच रखा है | आवश्यकता यह है, कि हम अपनी स्वतः-स्फूत अम्तःकरण की 
प्रवत्तियों को व्यवहार की संकीण सीमा से बाहर जाने दें। मर्यादा के ओचित्य 
का दशन हमें वहीं होगा । 

आचार्य भारीमलछजी ने अपने उत्तराधिकार पत्र में दो नाम लिखे। 
मुनि जीतमलजी ने उनसे प्राथना की-गुरुदेव ! इस पत्रम नाम एक ही होना 
चाहिए, दो नहीं । आपने कहा--जीतमल ! खेतसी और रायचन्द मामा-भानजे 
हैं। दो नाम हों तो क्‍या आपत्ति है! मुनिवर ने फिर अनुरोध किपा कि 
नाम तो एक ही होना चाहिए, रखें आप चाहे जिसका | आचायबर ने खेतसी 
का नाम हटा दिया । उनका नाम लिखा गया; उसे उन्होंने गुरु का प्रसाद माना, 
हटा दिया उसे भी गुरु का प्रसाद माना। यह प्रेम की पूणता है। यदि 
प्रेम अपूण होता, तो नाम हटने की स्थिति में बहुत बड़ा विवाद उठ खड़ा 
होता । प्रेम की पू्णता में असह्य कुछ भी नहीं दोता । 

: ७ : मर्यादा की उपेक्षा क्‍यों ९ 

मर्यादा का भाग्य योग्य व्यवस्थापक के हाथों में ही सुरक्षित रहता है | 
अधिकारी व्यक्ति जत्न अपना या अपने आस-पास का हित देखने लग जाता है, 
तब मर्यादा पाने वाऊों की दृष्टि भ॑ सन्देह भर जाता है। उनकी अनिवायता 
उनके लिए समाप्त हो जाती है। व्यवस्था की क्रम्ती व्यवस्थापक कें प्रति 
अभ्रद्धा छाती है। इसे इस प्रकार भी कहा जा सकता है, कि व्यस्थापक की 
कमी से व्यवस्था बीये-हीन बन जाती है । व्यवस्था की अप्रामाणिकता भी उसमें 
अश्रद्धा उत्पन्न करती है। व्यवस्था के प्रति विश्वास तभी स्थिर होता है, जन्र 
बह कभी अधिक और कभी कम साधन प्रस्तुत न करे । व्यवस्था को प्राणवान्‌ 
बनाए रखने के लिए उसे किसी भी व्यक्ति से अधिक मूल्य मिलना चाहिए | 

आचाये मिक्ष की व्यवस्था इसलिए प्राणवान्‌ है, कि बे अनुशासन के पक्ष 
में बहुत ही सजग थे । एक बार की घटना है, आचाये भिश्लु ने मुनि बेणीराम 
जी को बुलाने के लिये शब्द किया। उत्तर नहीं मिला । दो तीन बार आवाज 
देने पर भी उत्तर नहीं मिल रहा था। 
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लगता है, बेणीराम संघ से अलग होगा--आचाये भिक्ष ने गुमानजी 
छुणावत से कहा | गुमानजी तत्काल उठे, और सामने की दूकान में बेणीरामजी 
स्वामी के पास जा वह सत्र सुना दिया, जो आचयंबर ने कहा या | 

बे उसी क्षण आचायबर के पास आए, और बन्दना की । आपने कहां-- 
शब्द करने पर भी नहीं बोलता है ! 

बेणीरामजी ने कहा--गुरुदेव ! मैंने सुना नहीं था। उनके नम्र व्यवहार 
ने आचायवर को प्रसन्‍न कर लिया, किन्तु इस घटना से सब साधुओं को 
अनुशासन की एक सजीव शिक्षा मिल गई" । 

आचाये भिक्षु अनुशासन में कमी शिथिलता नहीं आने देते थे। सिंहजी 
गुजराती साधु थे। बे आचाये भिक्षु के शिष्य बन गए.। कुछ दिन बे अनु- 
शासन में रहे, फिर मर्यादा की अवद्देलना करने छगे | यह देख आचायेबर ने 
उन्हें संघ से अलग कर दिया। बे दूसरे गाँव चले गए। पीछे से खेतसीजी 
स्वामी ने कहा--उन्हे प्रायश्चित दें, मैं वापस ले आता हूँ। आचायबर ने 
कहा --वह फिर लाने योग्य नहीं है । 

खेतसीजी ने आचायवर की बात पर विशेष ध्यान नहीं दिया। बे उन्हें 
लाने के लिये तेयार हुए । आचायबर ने अनुशासन की डोर को खींचते हुए 
कट्टा--खेतसी ! तूने उनके साथ आहार का सम्बन्ध जोड़ा, तो तेरे साथ हमें 
आद्दार का सम्बन्ध रखने का त्याग है। खेतसीजी के पर जहाँ थे, वहीं रह 
गए। फिर उनकी अयोग्यता और अनुद्यासनहीनता के अनेक प्रमाण सुनने 
को मिले* । 


: ८ : अनुशासन की भूमिका 


अनुशासन की पूणता के लिए अनुशासन करने वाला योग्य हो इतना ही 
पर्यात नहीं है। उसकी पूृणेता के लिए. इसकी भी बड़ी अपेक्षा होती है कि 
उसे मानने वाले भी योग्य हों। दोनों की योग्यता से ही अनुशासन को 
समुचित महत्त्व मिल सकता है। 

आचाये भिक्ष शिष्यों के चुनाव को बहुत महत्व देते थे । बे हर किसी 
को दीक्षित बनाने के पक्ष में नहीं थे। अयोग्य-दीक्षा पर उन्होंने तीखे वाण 
कुँके। जो शिष्य-शिष्याओं के छोभी हैं, केवल सम्प्रदाय चछाने के छिए 
बुद्धि-विकल व्यक्तियों को मूंड-मूड कर इकद्चा करते हैं, उन्हें रुपयों से मौछ 
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लेते हैं, बे गुणहीन आचाये हैं और उनकी शिष्य-मण्डली कोरी पेट" । 

कुछ साधु ग्रहस्थ को इसकी प्रतिशा दिलाते कि दीक्षा मेरे पास ही लेना 
ओर कहीं नहीं । यह ममच््व है | ऐसा करना साधु के लिए अनुचित है *। 

विबेक-विकल व्यक्ति को साधु का स्वांग पहनाने वाछे और अयोग्य को 
दीक्षित करने वाले भगवान की आज्ञा का उदलंघन करते हैं? । 

अयोग्य शिष्यों की बाढ़ आ रही थी, उसका कारण था आचाये पद की 
लछालसा। आचार मिक्षु ने रोग की जड़ को पकड़ लिया। उन्होंने उस 
पर दोनों ओर से नियंत्रण किया । उन्होंने एक मर्यादा लिखी कि मेरे बाद 
आचाये भारमलजी होंगे | तेरपंथ में आचाये एक ही होगा, दो नहीं हो 
सकेंगे४ष । दूसरी ओर आपने उसी मर्यादा-पत्र में एक धारा यह ब्खी 
कि जो शिष्य बनाए जाएँ बे सब भारमलजी के नाम से बनाए जाएं५ । इसके 
द्वारा शिष्य बनाने पर भी नियन्त्रण हो गया | जो चाहे वह आचाये भी नहीं 
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चेला-चेढी करण रा छोभिया रे, एकत मत बांधण सू काम रे। 
विकछां न॑ मुंड-मुंड भेछा करे रे, दिराए गृहस्थ ना रोकड़ दाम रे।॥ 
पूजरी पदवी नाम धरावसीं रे, में छां सासण नायक साम रे। 
पिण आचारे ढीला सुधनहिं पालसी रे,नहिं कोइ आतम साधन काम रे ॥ 
आचाये नाम धरासीं गुण विना रे, पेटभरा ज्यांरों परवार रे। 
छपटी तो हूसी इन्द्री पोषवा रे, कपट कर ल्यासी सरस आहार रे || 
२-साध्वाचार ढा० ९ गा० १८-१६ 

दिख्या ले तो मो आगे लीजे, ओर कन॑ दे पालजी। 

कुगुर एहवो सूस करावे, ए चोड़े ऊँधी चाढूजी || 

ए बंधाथी ममता छगे, यृहस्थ सूं भेलप थायजी | 

नशीत रे चोथे उद्देसे, डंड कह्यो जिनरायजी ॥ 
३-साध्वाचार ढा० १ गा० २३-२४ 

विवेक विकल ने साँग पहराए, भेछो करे आहार जी। 

सामग्री में जाय बंदावें, फिर फिर करे खबार जी ॥ 

अजोग ने दिख्या दीधी ते, भगवंतरी आज्ञा वार जी । 

नसीतरो डंड मूल न मान्यों, ते बिटल हुवा बेकार जी ॥ 
४-लछिखित १८३२ 
४-लिखित १८३२ 
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हो सकता और जो चाहे वह शिष्य भी नहीं बना सकता । आचाये हुए बिना 
शिष्य कंसे बनाएँ और शिप्यों के बिना आचाये केसे बने ! यह उभयतः 
पाश रचकर आचायेबर अयोग्य दीक्षा की बाढ़ को रोकने में सफल हुए । 

आचाये भिक्षु ने एक अपवाद रखा था--भारमलूजी प्रसन्‍न होकर किसी 
साधु को शिष्य बनाने की स्वीकृति दें, तो वह बना सकता है। इस विधि का 
प्रयोग नहीं हुआ । 

कुछ वर्षों तक साध किसी व्यक्ति को दीक्षित कर आचाये को सौंप देते 
थे, पर अब बह परम्परा भी नहीं है। बतमान में जितनी मी दीक्षाएँ होती हैं, 
उनमे निन्यानबे प्रतिशत आचाये के हाथों से ही सम्पन्न होती हैं। एक 
प्रतिशत कहीं अन्यत्र आचाये की स्वीकृति से दूसरे साधु-साध्वियों द्वारा सम्पन्न 
होती हैं। आचाये को दीक्षा का सर्वाधिकार देकर भी उन्हें एक धारा के 
द्वारा फिर सचेत किया है--“आचाय भी उसे ही शिष्य बनाएँ. जिसे और-और 
बुद्धिमान साधु भी दीक्षा के योग्य समर्के। दूसरे साधुओं को जिसकी प्रत्तीति 
हो उसीको दीक्षा दें, जिसकी प्रतीति न हो उसे दीक्षा न दँ। दीक्षा देने के 
बाद भी कोई अयोग्य हो तो बुद्धिमान साधुओं की सहमति से उसे संघ से 
पुथक्‌ कर दें! ।” 

दीक्षा लेने का भुख्य हेतु वेराग्य है, किन्तु कोरे वेराग्य से संयम की 
साधना नहीं हो सकती । विरक्त आदमी इन्द्रिय और मन का संयम कर 
सकता है किन्तु संयम की मर्यादा इससे भी आगे है। भगवान्‌ ने कहा है--- 
नो जीवों को नहीं जानता, अजीबों को नहीं जानता वह संयम को कंसे 
जानेगा ? जो जीवों को जानता है, अजीर्बों को जानता है, वही संयम को 
जान सकेगा* । जीव है, अजीव है, बन्धन है, उसके हेतु हैं, मुक्ति है; 
उसके हेतु हैं। साधक के लिए ये मौलिक तत्व हैं। इन्हीं के विस्तार को 
नव-तत्त्व कहा जाता है । 

आचाये भिक्षु ने लिखा कि दीक्षार्थी को नव-तत्त्वों को पूरी जानकारी 


१-छिखित १८३२ 

१-द्शवेकालिक ४ : १२, १३: 
जो जीवे विन याणाइ, अजीवे बिन याणइ। 
जीवाजीवे अयाण॑ंतो, कह सो नाहीह संजमं ॥ 
जो जीवे वि वियाणाइ, अजीवे वि वियाणइ। 
जीवाजीवे वियाणंतो, सो हु नाही इ संजमं ॥ 


श्श्र भिक्षु-विचार दृशन 


करने के बाद दीक्षा दी जाए* । आचार्य मिक्षु अपने जीवन में सदा सतकके 
रहे । उन्होंने अन्तिम शिक्षा में भी यही कद्ा--“जिस-तिस को मत मुंड 
लेना, दीक्षा देने में पूरी सावधानी रखना? |” इस प्रकार अयोग्य दीक्षा पर 
कड़ा प्रतिबन्ध रूगा उन्होंने अनुशासन को भूमिका को सुदृढ़ बना दिया। 


: ९ ; अनुशासन के दो पक्ष 


अनुशासन आत्मशुद्धि के लिए भी आवश्यक होता है और सामुदायिक 
व्यवस्था के लिए भी । इनमे एक नेश्चयिक पक्ष है और दूसरा व्यावहारिक। 
सुनि जीवन मर के लिए पाँच मद्यत्रतों को अंगीकार करता है, यह नेइचयिक 
अनुशासन का पक्ष है। 

महात्रतों को एक एक कर स्वीकार नहीं किया जा सकता । इनका स्वीकार 
एक ही साथ होता है। आचाये भिक्षु के शब्दों मे मह्ात्रत उस धागे में 
पिरोई हुई माल्या है, जिसमें मनकों के बीच-बीच में गाँठ नहीं होती। बे 
एक द्वी सरल धागे में एक साथ रहते हैं और धागा टूटता है तो सारे के सारे 
मनके गिर जाते हैं। अपषुत्रत उस धागे में पिरोई हुई माला हे, जिसमें प्रत्येक 
मनके के बीच गाँठ होती है। बह एक गाँठ के बाद एक होता है और 
धागा टूटता है तो एक ही मनका गिरता है, मारे के सारे नहीं गिरते । 

मद्दाव्रतों की युगपत्‌ प्रासि को आचार्यवर ने सवादात्मक झोली से 
सममाया है-- 

गुरू :--हिंसा, असत्य, चोरी, अन्नह्मचय ओर परिग्रह ये पाँच महान्‌ 
दोष हैं। इनके द्वारा जीव दुःख की परम्परा को बनाए रखता है । 

शिष्य :--तो भगवन्‌ | सुख की प्राप्ति के उपाय क्या हैं ! 

गुरु :--अ्िसा, सत्य, अचोये, ब्रह्मचये, और अपरियग्रह ये पाँच महान्‌ 
गुण हैं। इनके द्वारा जीव असीम सुग्ब को प्राम होता है । 

शिष्य :--गुरुदेव ! मैं अहिंसा महात्रत को अंगीकार करता हूँ। मैं 
आज से किसी भी प्रकार की दिसा नहीं करूँगा। किन्तु गुरेदेव वाणी पर 
मेरा इतना नियन्त्रण नहीं कि मैं असत्य बोलना छोड़ सकू। 

गुर--शिष्य ! इस प्रकार महात्रत अंगीकार नहीं किये जा सकते। 
असत्य बोलने का त्याग किये बिना तुम अ्िसा-महात्रती केस बन पाओगे ! 
असत्य बोलने वाला हिंसा में धर्म बताने में क्यों संकोच करेगा ! 

असत्य भाषो इस सिद्धान्त का भो प्रचार कर सकता है कि हिंसा में भी 


_ १-लिखित १८३२ 
२-लिखित १८६६ 
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धर्म, है तो उसे कोन रोकेंगा ! असत्य और हिंसा दोनों साथ-साथ रहते हैं । 
जहाँ हिंसा है, वहाँ असत्य वचन नहीं मी हो सकता किन्तु जहाँ असत्य- 
वचन है, वहाँ हिंसा अवश्य है। इसलिए असत्यमाषी रहकर तुम अइटसा के 
महाज्ती नहीं बन सकते | 

शिष्य :- गुरुदेव | मैं हिंसा और असत्य दोनों का त्याग करूँगा, 
परन्तु मैं चोरी नहीं छोड़ सकता । घन के प्रति मेरी अत्यन्त लछाल्सा है। 

गुरु :--तू हिंसा नहीं करेगा, असत्य भी नहीं बोलेगा तो चोरी केसे 
कर सकेगा ? तू चोरी करके सत्य बोलेगा तो चोरी का धन तेरे पास केसे 
रहेगा ? लोग तुफे चोरी करने भी कब देंगे ! 

दूसरों का धन चराने से उन्हें कष्ट होता है। किसी को कष्ट देना हिंसा 
है। इस प्रकार तेरा पहला महात्रत टूट जाएगा और व्‌ यह कहे कि घन 
चराने में हिंसा नहीं है तो तेरा दूसरा महात्रत भी टूट जाएगा। 

शिष्य ;--अच्छा, गुरुदेव ! में इन तीनों मद्यात्रतों को अंगीकार कर 
दू गा, पर मैं ब्रह्मचारी नहीं बन सकता । भोग मुझे बहुत प्रिय हैं । 

गुरु :--अब्रह्मचारी पहले तीनों महात्रतों को तोड़ देता है। अन्रह्मचये 
सभी गुर्णों को इस प्रकार जला डालता है जिस प्रकार धुनी हुई रई को आग । 
अब्रह्मचय के सेबन से जीवों की हिंसा होती है--पदल्ण मद्दाज्त टूट जाता है। 
हिंसा नहीं होती--ऐसा कहने पर दूसरा मह्यात्रत टट जाता है। अव्रह्मचय का 
संवन भगवान की आज्ञा के विरुद्ध है, इसलिये तीसग महात्रत ट्ट जाता है। 
इस प्रकार अब्रह्मचय सेवन से पहले तीनों महात्रत टट जाते हैं । 

शिष्य :--युरुदेव ! मैं अपनी आत्मा को वश श में करूगा। आप मुझे 
ये चारों महाव्रत अंगीकार करा दीजिए। पर पाँचवे महात्रत को अंगीकार 
करने में मैं अपने को असमथ पाता हूँ । ममत्व को त्यागना मेरे लिए बहुत 
कठिन है । परिग्रह के बिना मेरा काम नहीं चल सकता | 

गुरु :--यदि परिग्रह नहीं छोड़ा, तो वूने छोड़ा ही क्‍या ! हिंसा, असत्य, 
चोरी ओर अन्नह्म चये--इन सब रोगों की जड़ परिग्रह ही तो है। परियग्रह 
की छूट रख कर तू अन्य महत्रतों का पालन कैसे करेगा ? मनुष्य परिग्रह के 
लिए हिंसा करता है, असत्य बोलता है, चोरी करता है और भोग स्वयं परिग्रह 
हैं। इसलिये परिग्रह रखने वाल्मय शेप मह्यवतों को अंगीकार नहीं कर सकता | 

शिष्य :-यगुरुदेव ! केवल परिग्रह के कारण यदि मेरे चारों महात्रत टूटते 
हैं तो मैं उसे भो त्याग दूँ गा। मैं हिंसा आदि पाँचों दोपों का मनसा, वाचा 
कर्मणा, सेवन नहीं करूँगा । अब तो मैं मह्दात्नती हूँ न ! 

गुर :--नहीं हो । 


१२४ भिक्षु-विचार दर्शन 


शिष्य :--यह कैसे ! 

गुरु :--तुम केवल हिंसा करने का त्याग करते हो, कराने का नहीं । इसका 
अथे हुआ कि तुम हिंसा कर सकते हो । तब भव्य महाजती कैसे ! हिंसा 
करने वाला हिंसक है तो क्या करानेवाला हिंसक नहीं है ! 

घर में तो पूण अनाज ही खाने को नहीं मिलता और साथ बन कर बहुत 
सारे लोग राजसी ठाठ भोगने ऊूग जाते हैं। यह महात्रत की आराधना का 
मार्ग नहीं है । 

शिष्य :--सगुरुदेव ! मैं हिंसा कराने का भी त्याग करता हूँ, फिर तो कुछ 
शेष नहीं होगा ! 

गुरु :--हिंसा के अनुमोदन का त्याग किये बिना महावरत कहाँ है ! हिंसा 
करने, कराने वाला हिंसक है तो उसका अनुमोदन करने वाला अह्िंसक कैसे 
होगा ! 

शिष्य :--समम गया हूँ गुरुदेव ! हिंसा आदि दोषों का सेवन करने, 
कराने और उनका अनुमोदन करने का मनसा, बाचा, कर्मणा त्याग करने वात्म 
ही महात्रती हो सकता है। भगवन्‌ ! मैं ऐसा ही होना चाहता हैँ । 

गुरु :--जैसी तुम्हारी इच्छा' । 

शिष्य :--इनके टूटने का क्रम क्या है ! यदि कदाचित्‌ कोई महात्रत 2 
जाय तो दोष तो बच रहेंगे ? 

गुरुः--यह केसे हो सकता है! 

शिष्यः--तो फिर यह बसे हो सकता है कि एक के टूडने पर सभी 
टूट जायें । 

गुरः--एक भिम्तारी को पाँच रोटी जितना आठ मिछा। बह रोटी 
बनाने बेंठा। उसने एक रोटी बना चूल्हे के पीछे रख दी। दूसरी रोटी तबे 
पर सिक रही थी, तीसरी गारों पर, चोथी रोटी का आटा उसके हाथ में 
था और पांचवीं रोटी का आद्य कठौती मे पड़ा था । 

एक कुत्ता आया । कठौती से आटे को उठा कर ले गया । उसके पीछे 
पीछे वह भिखारी दौड़ा | वह ठोकर खाकर गिर पढ़ा। उसके हाथ म॑ जो 
एक रोठी का आटा था बह धूछ से भर गया। उसने वापस आकर देखा कि 
चूल्हे के पीछे रखी हुई रोटी बिल्ली ले जा रही है । तवे पर रखी हुई रोटी तवे 
पर और अँगारों पर रखी हुई जँगारों पर जल गई। एक रोटी का आय ही 
नहीं गया, पाँचों रोटियाँ चल गई । गुरु ने कहा--यह अकस्मात्‌ हो सकता 


१-साध्वाचार चौ० ढा० २७ 
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है, पर यह सुनिश्चित है कि एक महात्रत के टटने पर सभी मद्दात्नत टूट 
लाते हैं! । 

महात्रत मूलगुण है। इनकी सुरक्षा के लिए ही उत्तर-गुर्णों की सृष्टि 
होती है। मर्यादाएँ उत्तर-गुण हैं। मूल पूजी ही न रहे तो उसकी सुरक्षा का 
प्रश्न ही मूल्यहीन हो जाता है । 

अनुशासन और विनय का मूल्य महाज़ती जीवन में ही बढ़ता है। इसी- 
डिये आचार्य भिक्षु ने एकाधिक वार कहा है कि मैंने जो मर्यादाएँ की हैं, 
उनका मूल्य इसीलिए है कि वे महात्रतों की सुरक्षा के उपाय हैं | 


; १० : अनुशासन का उद्देश्य 

तीन प्रकार की नींकाएँ हैं-- 

(१) एक काठ की, जिसम॑ छेद नहीं होता । 

(२) एक काठ की, किन्तु फूटी हुई । 

(३) एक पत्थर की | 

पहली नौका के समान साधु होते हैं, जो स्वयं तरते हैं और दूसरों को 
भी तारते हैं । 

दूसरी कोटि की नौका के समान साधु का भेप धारण करने वाले हैं, जो 
स्वयं डुबते हैं और दूसरों को इबोते हैं । 

तीसरी कोटि के समान पाखंडी हैं, जो प्रत्यक्ष विरुद्ध हैं, इसलिए उनके 
जाल म लोग सहसा नहीं फँसते | 

मेषधारी प्रत्यक्ष विरुद्ध नहीं होते । इसलिए उनके जाल म॑ छोग सहसा 
फंस जात हैं | 

आचार्य मिक्षु ने अनुमव किया कि अनुशासन का भंग उच्छड्लल दृत्तियों 
से होता है। अकुश के बिना जेसे हाथी चलता है, लगाम के बिना जैसे घोड़ा 
चलता है बसे ही जो अनुशासन के ब्रिना चलता है बह नामघारी साधु है? । 

इस युग में श्रमण थोढ़े हैं ओर मुडी अधिक हैं| वे साध का भेख (मेष) 


१-दृष्टान्त-४१ 

रन्ट्ष्टास्त- ३०९ 

३-साध्वाचार ढाल १ गा० ३४५ : 

विन अंकुस जिम हाथी चाले, घोड़ो विगर छगाम जी | 
एहवी चाल कुगुरु री जाणो, कहिवा ने साधु नाम जी॥ 
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पहन कर माया-जाल बिछा रहे हैं' | इस माया जाल की अन्त्येष्ठि के लिए. 
उन्होंने मर्यादाएँ की। उनकी वाणी है--शिष्यो ! वस्त्रों और सुविधाकारी 
गाँवों की ममता में बंध कर असंख्य जीव चरित्र से भ्रष्ट हो गए हैं। 

इसलिए मैंने शिष्यों की ममता मिटने व शुद्ध चारित्र को पालने का 
उपाय किया है, विनय मूल धम व न्याय मार्ग पर चलने का प्रण किया है। 

भेषधारी विकल शिकष्यों को मूँ ढ़ इकट्ठा कर लेते हैं। वे शिष्यों के 
भूखे होकर परस्पर एक-दूसरे में दोष बतछाते हैं, एक-दूसरे के शिष्यों को 
फंटा पुथक्‌ कर लेते हैं, कलह करते हैं | मैंने ये चरित्र देखे हैं । इसलिए मैंने 
साधुओं के लिए ये मर्यादएँ की हैं। शिष्य-शाखा का सन्तोष करा कर 
सुखपूर्वफ संयम पालने का उपाय किया है । 


: ११ : विचार स्वातन्त्रय का सम्मान 


भारत में गणतन्त्र का इतिहास पुराना है। गणतन्त्र का अर्थ है--अनेक 
शासकों द्वारा चलित राज्य । जनतन्त्र जनता का राज्य होता है। गणतन्त्र 
की अपेक्षा जनतन्त्र अधिक विकासशील है। विकास की कसीटी है स्वतन्त्रता, 
स्वतन्त्रता का मूल्य है आध्यात्मिक विचार | 

जनदशन के अनुसार प्रत्येक आत्मा की स्वतन्त्र सत्ता है। वह अपने ही 
कार्यों द्वारा स्वयं चालित होती है। उसकी व्यवस्था अपने आप में निहित 
है। प्रत्येक आत्मा स्वयं ब्रह्मा है, स्वयं विष्णु ओर स्वयं शंकर । 

स्वतन्त्रता का वास्तविक मूल्याँकन घामिक जगत्‌ में ही दोता है। राज- 
नीति में गणतन्त्र या जनतन्त्र हो सकता है, पर स्वतन्त्रता का विकास नहीं हो 
सकता । राज्य का मूल मन्त्र है-शक्ति, और घमम का मूल मन्त्र है-- पवित्रता ! 
जहाँ शक्ति है वहाँ विवशता होगी और जहाँ परवि्रता है वहाँ द्वृदय की 
शुद्धि होगी ! 

हृदय की शुद्धि जिस अनुशासन को स्वीकार करती है वह है धर्म-शासन | 

विवशता से जो अनुशासन स्वीकार करना होता है वह है राज्य शासन | 

धर्म-शासन छृदय का शासन है। इसलिये उसे एकतन्त्र, गणतन्त्र, जन- 
तन्‍्त्र जेसी राजनीतिक संज्ञा नहीं दी जा सकती । फिर भी यदि हम नामकरण 





१-साध्वाचार ढाल २ दू-२ 
समण थोड़ा ने मुँड घणा, पांचमें चेन। 
भेष लेइ साधा तणो, करसी कूड़ा फेन ॥ 
२-लिखित १८३२ 
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का लोभ-संवरण न कर सके तो आचाये मिक्षु की शासन प्रणाली को एकतन्त्र 
और जनतन्त्र का समन्वय कह सकते हैं । 

एकतन्त्र इसलिये कि उसमें आचाये का महत्व स्वोपरि है। आचार्य का 
महत्व सर्वोपरि है इसलिए इसे 'एकतन्त्र” की संजशा मिल जाती है, यदि यह 
सजनीतिवाद होता | किन्तु यह घधर्म-शासन का एक प्रकार है। इसमे आचार्य 
को मानने के लिए दूसरे विवश नहीं किय्रे जाते, किन्तु साधना करने वाले 
स्वयं आचाय को महत्व देते हैं। उनके निर्देशन में ही अपनी यात्रा को 
निर्बाध सममते हैं। जनतन्त्र इसलिये कि आचाये अपने शिष्यों पर अनु- 
शासन लादते नहीं किन्तु उन्हें, उन्हीं के हित के छिए, उसकी आवश्यकता 
समभा कर अनुशासित करते हैं। इसलिये यह न कोरा एकतन्त्र है और न 
कोर जनतन्त्र, किन्तु एकतन्त्र और जनतन्त्र का समन्वय है । 

आचार्य भिक्षु ने एक मर्यादा-पत्र भे लिखा है कि--भैंने जो मर्यादाएँ 
की हैं, बे सब्र साधुओं के मनोभावों को देख कर, उन्हें राजी कर, उनसे 
कहना कर कि ये होनी चाहिए, को हैं। जिसका आन्तरिक विचार स्वच्छ 
हो, वह इस मर्यादा-पत्र पर हस्ताक्षर करें । इसमे शर्माशर्मी का कोई काम 
नहीं है। मुँह पर और तथा मन में और-यह साथु के लिये उचित नहीं 
है १।” यह हृदय की स्वतन्त्रता ही एकतन्त्र में जनतमन्त्र को सर्मान्वत 
करती है । 

आचाय मिक्षु ने अनुशासन को जितना महत्व दिया है उतना ही स्वत- 
न्त्रता का सम्मान किया है। एक ओर कोई साथु मर्यादा को स्वीकार करे 
और दूसरी ओर उसकी आलोचना करे--यह् स्वतन्त्रता नहीं किन्तु अनुशासन 
हीनता है। स्वतन्त्रता वह है कि जो न जंचे, उसे स्वीकार ही न करे | 
स्वीकार कर लेने पर उसको टीका-थ्प्पणी करता रहे, यह अपने मतदान के 
प्रति भी न्याय नहीं है ?। 


एक साधु ने कहा--मुझे प्रायश्चित लेना है पर मैं आपके पास नहीं 
लेगा । मुझे आपका विश्वास नहीं है । 

आपने कहा--“आहलोचना मेरे पास करो, दोष का निबेदन मुझे करो 
पिर प्रायश्िचित्त मले उस तीसरे साधु से करो |” 

प्रायश्चित्त कपम-बेशी नहीं देना चाहिये, यह अनुशासन का प्रश्न है । इस- 


१-लछिखित १८३२ 
२-लिखित १८३२ 
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लिए. आपने अलोचना किसी के पास करने की छूट नहीं दी। आलोचना 
आप के पास होती है तो प्रायश्चित देने बाला कम नहीं दे सकता। 

प्रायश्रित्त आचार्य के पास ही करना चाहिए, पर उस साधु ने दूसरे साध 
के पास करना चाह । यह उसकी मानसिक दुबछता है और आचायबर ने 
उसे यह छूट दी, वह उनकी मानसिक उच्चता है। यह उँचाई उन्हें स्वतन्त्रता 
का सम्मान करने के फलस्वरूप मिली थी | 

उन्होंने एक मर्यादा-पत्र लिखा कि जो साधु मुझसे प्रायश्चित्त ले वह 
मुझ में भरोसा रखे। मुझे जेसा दोप छंगेगा वसा प्रायदिचत्त मैं दूँगा। प्राय- 
श्चित्त देने के पदचात्‌ इसे थोड़ा दिया, उसे अधिक दिया--यों कहना 
अनुचित है। जिसे मुक्त में विश्वास हो वह यह मर्यादा स्वोकार करे, जिसे मुझ 
में विश्वास न हो, बह न करे | मैं अपनी बुद्धि से तोल कर प्रायश्चित्त देता हूँ 
राग-द्व पर बश कम-बेशी दूँ गा तो उसका फल मुझे भुगतना होगा। इस पर भी 
किसी को मेरा विश्वास न हो तो वह किसी दूसरे साधु से प्रायश्चित्त ले ले। 
पर प्रायश्चित्त लने के बाद किसी प्रकार का विग्नह खड़ा न करे * । 

एक साधु की भूल ने उनकी छिपी हुई महानता को प्रकाश मे छा दिया। 
पिर किसी भी साधु ने इस भूल को नहीं दुद्दगाया । 

स्वतन्त्रता का सम्मान बही कर सकता है जो अनुभूति की गहराई में डुबकिया 
ले चुका हो। आचाय भिक्षु ने बहुत देखा, बहुत सुना और बहुत सहा | 

आप एक बार वायु-रोग से पीड़ित हो गए थग्रे। उन दिनों की बात 
है--हेमराज जी स्वामी 'गोचरी गए। भिक्षा की कोछी आचार्यबर के 
सामने रखी | एक पात्र में दाल थी--चनों और मूंगों की मिली हुई । 

आचायंबर ने पूछा--यह चनों और मूँगों की दाल किसने मिलाई ९ 

हेमराजजी--स्वामी ने उत्तर दिया--मैंने । 

आचायेश्री--रोंगी के लिए. मूंग की दाल की खोज करना तो दूर रहा, 
किन्तु जो सहज प्राप्त हुई उसे भी मिला कर छाया है ! 

हेमराज जी-भ्यान नहीं रहा, अनजाने ऐसा हो गया | 

आचाये श्रो--यह ऐसी क्या गहरी बात थी, जो ध्यान नहीं रहा ! 
बतमान की आवश्यकता को तू जानता है फिर अनजाने में यह कैसे हुआ ! 

देमराज जी स्वामी को आचाये भिश्ष॒ की यद्द बात चभी | वे उदास हो 
एकान्त स्थान में जा लेट गए | आचाये मिक्षु ने समय की सुई को कुछ और 
सरकने दिया। वे आहार कर आए और हेमराज्र जी स्वामी को सम्बोधित 
कर कहा--अपना अवगुण देख रहा है या मेरा ! 


१-छिखित १८४१ 
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हेमराजजी स्वामी ने कहा--“'गुरुदेव ! अपना ही देख रहा हूँ ।” 

आचार्य मिक्षु बोले-- “मैंने जो कट्टा है वह चुभन उतपन्‍्न करने के लिए 
नहीं कहा है, किन्तु तेरी स्वतन्त्र बुद्धि का सम्मान बढ़ें, इसलिए. कहा है। 
ठीक-ठीक निणेय करने में तू भूल न करें, इसलिए कहा है' ।” 


: १२ ; संघ-व्यवस्था 


भगवान्‌ महावीर के समय १४ इजार साधु और ३६ हजार साध्वियाँ थीं । 
६ गण और ११ गणघर थे।. उनकी सामाचारी एक थी। उनका विभाजन 
व्यवस्था की दृष्टि से था। प्राचीन समय में साधु-संघ में सात पद थे-- 

(१) आचाये (२) उपाध्याय (३) गणी (४) गणावछेदक (५) स्थबिर (६) 
प्रवतेक (७) प्रवर्तिनी 

इनके द्वारा हजारों-हजारों साधु-साध्वियों का काय-संचालन होता था। 
इनमें आचाय का स्थान सर्वोपरि है। उप्धध्याय का काम है संघ में शिक्षा का 
प्रसार करना, प्रवचन अविछिन्न रहे वेसी व्यवस्था करना | 

गणी--मुनि-गण का व्यवस्थापक । 

गणावछेदक--गच्छ के विकास के किए. साधुओं की मण्डछी को साथ 
लेकर गाँव-गाँव बिदरने वाला और उनके संयम का ध्यान रखने वाला | 

स्थविर--बड़ी उम्र बाछा विशेष अनुभवी मुनि । 

प्रवतेक--संयम की शुद्धि और अभ्यास के लिए प्रेरणा देने वाला । 

प्रवतिनी --साध्वियों की व्यवस्था करने वाली साध्वी । 

एक व्यक्ति ने पूछ--आपके उपाध्याय कौन हैं ? 

आचाये भिश्षु ने उत्तर दिया--कोई नहीं । 

उसने कहा--तो उपाध्याय के बिना संघ पूर्ण केसे होगा ! 

आचार्य मिक्षु ने उत्तर दिया--संघ पूर्ण है। सातों पर्दों का काम मैं 
अकेला देख रहा हूं । 

आचाय और उपाध्याय एक होते थे--ऐसा प्राचीन साहित्य में मिलता 
है। आचार साधुओं को अथ पढ़ाते और उपाध्याय सूत्र पढ़ाते। जिन 
शिष्यों को अथ पढ़ाते उनके लिए वे आचाये होते और बिन्हें सूत्र-पाठ पढ़ाते 
उनके लिए वे ही उपाध्याय होते--इस प्रकार एक ही व्यक्ति किसी के लिए 
आचाये और किसी के लिए उपाध्याय होते* । 





श्द्ष्टान्त शे६ 
२-स्थानांग वृत्ति (।२।४३८ 
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ओपष निर्यक्ति के अनुसार यह कोई आवश्यक नहीं कि आचाय और उपा- 
ध्याय मिन्‍न ही हों। एक ही व्यक्ति शिष्यों को अथे और सूत्र दोनों दे 
सकता है और वह आचाये और उपाध्याय दोनों हो सकता है* । इससे जान 
पड़ता है कि एक ही व्यक्ति के आचाये और उपाध्याय होने की परम्परा पुरानी 
है। पर सातों पर्दा का काम एक ही व्यक्ति करे वह नई परम्परा है। इसका 
सून्रपात आचाय भिक्ष ने किया । 

यह प्रथम दशेन में कुछ अटपण सा लगता है। दूसरों के अधिकारों 
पर प्रह्यर और व्यक्तिवाद को बढ़ावा देने बाझ. काये सा छगता है। थोड़े 
चिन्तन के बाद स्थिति ऐसी नहीं रहती। अधिकार का प्रइन राज्य-शासन 
में होता है। घम-शासन में केवल धर्म-पालन का ही प्रश्न होता है। जो 
मुनि बनते हैं बे आचाये, उपाध्याय आदि आदि पद पर बनने के लिए नहीं 
बनते । बे आत्म-साथना के लिए मुनि बनते हैं। जहाँ आत्म-साधना 
गोण और पद-साधना प्रधान बन जाती है; वहाँ मुनित्व दोँग बन जाता है। 
जहाँ साधना आत्मा की होती है और पद का काम जिसे करना हो वह करे, 
वहाँ साधना प्रधान और सर्वोपरि अभिल्पषणीय तथा पद गोण बन जाता है। 
जिस साधु संघ में पद का प्रइन सर्वोपरि होता है वह प्रागयहौन बन जाता है। 
पद्‌ और प्रतिष्ठा की भूख कोई नई बीमारी नहीं है। यह शाब्यत-सी है। 
इसका समूल-उन्मूलन होना तो बहुत ही कठिन है । इतना अब्श्य होता है कि 
परिस्थिति की उत्तेजना मिलती है, तो यह बढ़ जाती है और उसकी उत्तेजना 
न मिलने पर वह शान्त रहती है । 

आचार्य भिक्षु ने ऐसी व्यवस्था की, जिससे कसी मी साधु को आचाय 
पद की भूख रखने का अवसर ही न मिले | 

उन्होंने छिखा--“वितेमान आचाये की इच्छा हो तत्र वह गुर-भाई 
अथवा अपने शिप्य की अपना उत्तराधिकारी चुने, उसे सब्र साधु-साध्वियाँ 
आचाये मान ऊे। सत्र साधु-साध्वियाँ एक ही आचारये को आज्ञा में रहें। 
यह परम्परा मैंने की है? ।” 

इस मर्यादा का तेरापंथ के आत्मार्थी साधु-साध्वियों ने बहुत ही आन्त- 
रिकता से पालन किया है। आचाये श्रीतुलसी नवम आचाये हैं। इन्हें 
इनके पूर्ववर्ती आचार पूज्य प्रवर कालूगणी ने २२ वे की अवस्था में अपना 
१-नावश्यमाचार्योपाध्याये भिन्‍नेभंबितव्यम, 
अपितु कचिद्‌ सावेव सूत्र शिष्येभय: प्रचच्छुत्य सावेब चार्थम्‌ | 

-+आओपघए० बू० प० ३ 

२-कछिखित १८३२ 
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उत्तराधिकारी चुना | इस समय पांच सौ के लगभग साधु-साध्यियाँ थीं। उनमें 
बयः प्राप्त मी थे, विद्वान भी थे; सभी प्रकार के थे। यह आंखों देखा विवरण 
है कि आचाये तुलसी को संघ ने वही सम्मान दिया, जो महान तपरवी पृर्ववर्ती 
आचाये को देता था| 

छट्च आचाये माणकछालजी अपने उत्तराधिकारी का निर्वाचन नहीं कर 
सके । उनका अकस्मात्‌ स्वगंवास हो गया। फिर साधु-संत्र मिठा। सब 
साधुओं ने मुनि कालूजी को भार सोंपा। उन्होंने डाल्चन्दजी के नाम की 
घोषणा की। सत्र साध-साध्वियों ने उन्हें अपना आचाये स्वीकार कर 
लिया। हमारा इतिहास यह है कि आचाये पद के लिए कभी कोई विवाद 
नहीं हुआ । 

व्यवस्था आखिर व्यवस्था होती हे। वह प्राणवान्‌ साधना से बनती 
है। हमारे आचाये और साधु जत्र तक साधना को अधिक महत्व देंगे, तब 
तक आचाये पद का प्रइन जटिल नहीं बनेगा । साधना के मौण होने पर जो 
होता है सो होता ही है । 


आचार्य पद के निर्वाचन का प्रश्न जटिल न बने--इसका सम्बन्ध ओरों 
की अपेक्षा आचाये से अधिक हैं। आचाये पद व्यक्तिवाद से जितना अस्पष्ट 
रह पाए, उतना ही वह विवादास्पद बनने से बचता रहेगा । साधु-साध्वियों से 
भी इसका सम्बन्ध ने हो, ऐसा नहीं है। उनका दृष्टिकोण संध की अपेक्षा 
अपना महत्व साधने में लम बनाए तो आचाये पद की समस्या जटिल बने 
बिना नहीं रह पाती। स्वार्थ की दृष्टि खुलते ही सामुदायिकता का रूप 
धुधला दीखने लगता है । 


: १३ ; गण और गणी 


आचाये मिक्षु की व्यवस्था भे गणी की अपेक्षा गण का स्थान महत्वपूर्ण 
है। गणी गण मे से ही आते हैं। गण स्थायी है, गणी बदलते रहते हैं। बे 
गण के प्रति उत्तरदायी होते हैं | गण के प्रति जंसो निष्ठा एक साधु की होती 
है, वेसी ही गणी की होती है। बे गण की सुब्यवस्था के लिए होते हैं । गण न 
हो तो गणी का अथ ही क्‍या ! 

गण अवयबी है | गणी और साथ उसके अबयब हैं । गणी की तुलना पेट 
से की जाती है और साधु-साध्वियों की शेप अवयबों से। पेट से समूचे शरीर 
को पोष मिलता है; सभी अवयव उससे रस लेते हैं। सभी बीमारियां भी पेट 
से होती हैं। आचाये की स्वथ्थता सबसे अधिक अपेक्षित है । इसीलिए आचाय 
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अपने उत्तराधिकारी के निर्वाचन में बहुत सूक्ष्मता से पर्यालोचन करते हैं। 
आचाय॑ के निर्वाचन में इन बातों पर विशेष ध्यान दिया जाता है-- 

(१) आचार-कुशल्ता (२) गण-निष्ठा (३) अनुशासन की 
क्षमता (४ ) दूसरों को साथ लिए. चलने की योग्यता (५ ) शान और 
व्यावहारिक निपुणता । 

बतेमान आचार को विश्वास हो जाता है और बे अपनी आयु के अन्तिम 
समय के लगमग या उससे पहले भी जब्च उचित लगे, तब वे एक पत्र लिख 
निर्वाचित मुनि को अपना उत्तराधिकारी घोषित कर देते हैं । आचाये मिश्ष 
ने भारमछजी को अपना उत्तराधिकारी चुनते समय जो “लिखता लिग्बा, उसीको 
बंतेमान युवाचाये का नाम जोड़ एक प्रति लिखी जाती है और उसमें वर्तेमान 
के सभी साधु-साश्वियाँ अपने हस्ताक्षर देते हैं | यह काये उनकी सह स्वीकृति 
का सूचक होता है। बतमान आचार्य की उपस्थिति में युवाचाये का काये, 
आचाये जो आज्ञा दे उसीको क्रियान्वित करना होता है। आचाये के स्वर्गवास 
होने के पश्चात्‌ उनके सारे अधिकार युवाचार्य के इस्तगत हो जाते हैं। गण 
के द्वारा विधि पूवेक 'एक पट्टोत्सव' मनाया जाता है ओर आचाये का बहुत 
सम्मान किया जाता है । आचार्य का इतना सम्मान; मेरी कल्पना नहीं है, कहीं 
देखने को मिले। आचाये गण के साधु-साध्वियों को उसी शरीर के अवयव 
मानते हैं । पेट और शेप अबयबों म॑ संघर्ष हो तो समूचे शरीर को क्लेश होता 
है। आहार जटना पेट का काम नहीं है तो आहार को पता कर पोष देना 
शोष अवब्ों का काम नहीं है| दोनों अपना-अपना कारे करते हैं तब शरीर 
स्वस्थ रहता है, शक्ति बढ़ती है और सोन्दय खिलता है । आचाये भिक्षु की 
व्यवस्था का प्राण यह सापेक्षता ही है। 

गणी का काय है, गण में समान आचार, समान विचार और समान 
परूपणा को बनाए रखना। आचार और परूपणा की समानता का मूल, 
विचारों की समानता है। जैसा विचार होता है बसा आचार बनता है और 
बसी ही परूपणा की जाती है। विचारों में अन्तर आता है तब आचार और 
परूपणा में भी मैद आ जाता है । 

विचार समान कैसे हो ! यह बहुत बड़ा प्रघन है। सब्र आदमी एक 
ही प्रकार से केसे सोचे ? शरीर पर नियंत्रण हो सकता है, पर विचारों पर 
नियंत्रण केसे हों ! विचारों पर नियंत्रण किया जाय तो व्यक्ति की स्वतन्त्रता 
नष्ट होती है। विचारों को खुली छूट दी जाय तो एकता नष्ट होती है। 
ये दोनों अपूर्व हैं। साम्यवादी स्वतन्त्र-विचारों की अभिव्यक्ति पर नियंत्रण 
लगाते हैं तो जनतन्त्र में विचारों की उच्छल्लछता पूवक अभिव्यक्ति होती है । 
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दोनों ही दोषामुक्त नहीं हैं। विचारों की स्वतन्त्रता की हत्या न हो ओर 
उच्छल्लुछता न बढ़े, एकता का धागा न टूटे इसलिये किसी तीसरी घारा की 
आवश्यकता है। 

जहाँ सिद्धान्तवादिता कम होती है वहाँ विचार-भेद भी कम होता है। 
सिद्धान्तों की गहराई में विचारों के भेद पनपते रहते हैं। जेन-दशन सिद्धात- 
वादी अधिक है। उसमे तत्वों की छानबीन बड़ी सूक्ष्मता से की गई है। 
अहिंसा और संयम की ऐसी सूक्ष्म रेखाएँ हैँ कि जिनसे थोड़े में ही विचार- 
भेद की सृष्टि हो जाती है। इसके साथ अनेकान्त-दृष्टि जुड़ी हुई है। वह 
नहीं होती तो विवाद सीमा पार कर जाता । अनेकान्त का ठीक ठीक उपयोग 
किया जाय तो विवाद खड़े भी न हों और कचित्‌ हो भी जाय तो बे सहसा 
मिट जाये। पर उसका उपयोग बहुत कम किया जाता है । 

जुनधरम की सम्प्रदार्यों का इतिहास देखिये । उनकी स्थापना के मूल में 
जितना एकान्त है, उतना अनेंकान्त नहीं हैं। सम्प्रदाय बहुत हैं, यह 
कोई बहुत बड़ा दोष नहीं है। सम्पदायों में अनेकता बहुत है; 
यह बड़ा दोप है। वीर निर्माण के परचात्‌ शताब्दियों तक 
संत्र में एकता रही । यद्यपि व्यवस्था की इष्टि से कुछ और गण अनेक थे। 
पर संघ एक था। चौीर निर्माण की दसवीं शती या देवाधि गणी के पश्चात्‌ 
संघ की एकता विछिन्न-सी होती गई । बतेमान में केवल सम्प्रदाय हैं। संघ्र 
ज॑सी बस्तु आज नहीं है। पहले जो स्थिति संघ की थी, वही आगे चल कर 
सम्प्रदायों की होने लगी । एक ही सम्प्रदाय में अमेक मत और अनेक परम्पराएँ 
स्थापित होने लगीं । 

जनों में आपसी मत-मेद होने का मुख्य कारण आगम हैं| उनकी धार्मिक 
मान्यता का सर्वो्परि आधार आगम है। दिगम्बर जैन कहते हैं--आगम 
लुप्त हो गए.। श्वेताम्बर जेन कहते हैं--कुछ आगम लुप्त हो गए और कुछ 
आगम अमी भी विद्यमान हैं। कुछ श्वेताम्बर सम्प्रदाय ४५ आगरमों को 
और कुछ ३२ आगर्मो को प्रमाण मानते हैं। ४४ को प्रमाण मानने वालो 
में भी मतेक्य नहीं है और मतक्य उनके भी नहीं है जो ३२ को 
प्रमाण मानते हैं। इसका कारण भी कोई बहुत गहराई में 
नहीं है। आगम स्वयं अथ नहीं देते । वे अपनी अपेक्षाओं को खोल कर 
हमारे सामने नहीं रख देते । उनका अथ करने वाले हम ही होते हैं। उनकी 
अपेक्षाओं का निणय भी दम ही करते हैं। अन्तिम निणय हमारी ही बुद्धि 
करती है। हम अपनी बुद्धि द्वारा जिस सूत्र-पाठ की जेसे संगति बिठा सकते 
हैं, उसे उसी रूप में मान्य करते हैं। 
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शब्द-शान को प्रमाण मानने में लाभ यह है कि उससे हमारे उच्छल्लुल 
तक पर एक अंकुश लग जाता है। बहुश्रतों द्वारा संचित श्ञान-राश्नि से हमें 
अपूर्व आलोक मिलता है| द्ेयोपादेय का अपूर्व चिन्तन मिलता हैं। ओर वह 
सब कुछ मिलता है, जो साधना के लिए एक साधक को चाहिए । किन्तु 
पाने वाला केवल प्रकाश ही महीं पाता, कुछ न कुछ अन्धकार भी पाता है। 
ज्ञान-राशि में अन्धकार नहीं होता। हम कोरे शान को नहीं लेते, आगम के 
आशय को नहीं लेते, साथ-साथ शब्दों को भी पकड़ते हैं और शब्दों 
की पकड़ जितनी मजबूत होती है, उतनी आशय की होती ही 
नहीं। चतुम्रस में मुनि को एक जगह रहना चाहिए, यह आगमिक 
विधान है। वर्षाकाल में हरियाली और जीव-जन्तु अधिक उत्पन्न होते हैं, 
मांगे जल से भर जाते हैं, पानी गिरता है--इन कारणों से चठर्मास में विहार 
करने का निषेध है। दक्षिण भारत में कुछ प्रदेश ऐसे हैं जहाँ कार्तिक के 
पच्चातू बरसात झुरू होती है। आशय को पकड़ा जाय तो वहाँ चतुर्मास 
शरद और हेमन्त में होता चाहिए. । किन्तु शब्दों की पकड़ ऐसा नहीं होने 
देती। शब्दों को पकड़ कर विचार-भेद खड़ा कर देने की समस्या नई नहीं 
है। इसका सामना सभी को करना पड़ा है। इसके द्वारा अनेकता मी 
उतलनन हुई है । आचाय भिश्ु ने तेरापंय की व्यवस्था को इस अनेकता के दोष 
से बचाना चाहा । उन्होंने लिखा है---““'किसी साधु का आचार, श्रद्धा, सूत्र 
या काल सम्बन्धी किसी विषय की समझ न पड़े तो वह, आचाय तथा बहुश्रृत 
साधु कहे, उसे मान ले । उनके समझाने पर मी बुद्धि भें न बेटे तो उसे केवली- 
ग़म्य कर दे । किन्तु दूसरे साधुओं को सन्देह में डालने का यत्न न करे । 

श्रद्धा या आचार का कोई नया विषय ध्यान में आए तो उसे बड़ों के 
सामने चर्चा जाए, औरों से न चर्चा जाए। ओरों से उसकी चर्चा कर उन्हें 
सन्देह म॑ डालने का यत्न ने किया जाय । बड़े जो उत्तर दें, बह अपने हृदय 
में बंठे तो मान लिया जाय ओर यदि न बेठे तो उसे केबली-गम्य कर दिया 
जाय। पर उसकी खींचतान बढ़ाकर गण म॑ भेद न डाल्य जाय । 

आचाय भिक्षु का यह विधान संघ की एकता को अक्षण्ण रखने का अमोघ 
उपाय है । वास्तविक सत्य क्या है ? इसका समाधान हमारी बुद्धि के पास 
नहीं है। हम व्यावह्ारिक सत्य के आधार पर ही सारा काय चलते हैं। 
हमने जो निर्णय किया वही अन्तिम सत्य हे--इतना आग्रह रखने जैसा सुदृढ़ 
साधन हमें उपलब्ध नहीं है । 
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व्यावह्रिक सत्य की स्वरूप-मीमांसा कविवर प्रसाद ने बढ़े प्राज्लल ढंग से 
है--- 

“और सत्य यह एक हब्द तू 

कितना गहन हुआ है 

मेधा के क्रीड़ा पञ्षर का 

पाल हुआ सुआ है 

सब बातों मे खोज तुम्हारी 

रटसी लगी हुई है 

किन्तु स्पशे यदि करते हम 

बनता छुटमुई है ।” 

हम जिसे सत्य मानते हैं, सम्भव है वह सत्य न भी हो, हम जिसे सत्य 
नहीं मानते, सम्भव है वहू सत्य हो । सीमित शब्दों में अनन्त सत्य को बाँघना 
भी कठिन है और उसे सीमित बुद्धि द्वारा पकड़ना तो और भी अधिक कठिन 
है। इसीलिए आचाय भिक्षु ने कह्ा--“हम जो कर रहे हैं वह उत्तस्बर्ती 
आचार्यों को सही लगे तो करें और सही न छगे तो वह उसे छोड़ दें* ।” 

इस उक्ति के अधार पर अनेक परिवतेन भी हुए। कुछ छोगों ने प्रश्न 
उपस्थित किया कि प्रचलित परम्परा में परिवतन जो किया हैं; उसका अथे यह 
हुआ कि या तो बे सही नहीं थ या आप सही नहीं हैं, या तो उनकी मान्यता 
सही नहीं थी या आपकी सही नहीं है ! इसका समाधान इन शब्दों में किया 
जाता रहा हे--“पृववर्ती आचार्यों ने जो किया, उसे उन्होंने व्यवहार सत्य 
की दृष्टि से सही मान कर किया, इसलिए बे भी सही हैं ओर अभी हम जो 
कर रहे हैं, उस भी व्यवद्ार-सत्य की दृष्टि से सही समझ कर कर रहे हैं, इस- 
लिए हम भी सही हैं। उनकी सत्य-निष्ठा म॑ हम विश्वास है; इसलिए हमारी 
दृष्टि से भी बे सही हैं ओर हमारी सत्य-निष्ठा में उनको विश्वास था, तभी तो 
उन्होंने हम यह अधिकार दिया; इसलिए उनकी दृष्टि से हम सही हैं। 

सत्य पूरववर्ती आचार्यों या साधुओं की पकड़ में ही आ सकता है, यह भी 
कोई महत्त्व की बात नहीं है ओर वह आधुनिक आचार्यों या साधुओं की पकड़ 
में नहीं आ सकता, इसका भी कोई महत्त्व नहीं हे । जो सत्य पहले नहीं पकड़ा 
गया, वह आज पकड़ा जा सकता है ओर जो आज नहीं पकड़ा गया वह पहले 
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पकड़ा गया है । यह विरोध नहीं है। यह सापेक्षता है। शान; बोद्धिक-- 
निर्मलता, चारित्रिक-विश्वुद्धि, दृष्टि-सम्पन्नता और साधन-सामग्री अधिक उप- 
रब्घ होते हैं तो सत्य के निकट पहुँचने में सुलठमता होती है और इनकी उप- 
लब्धि कम हो तो उसके निकट पहुँचना दुलम होता हे। इनकी उपलब्धि 
किसी समय में सबों की होती है, यह भी सच नहीं है और किसी समय में 
किसी की भी नहीं होती, यह भी सत्य से परे है | इस सारी वस्तु-स्थिति को ध्यान 
में रखकर आचाय मिक्षु ने जो विधान किया है वह बहुत ही मद्तत्तपूण है और 
सैद्धान्तिक मतभेदों को तान-तान कर आग्रह के गढ़ों में गिरने से बचाता है। 

इससे न तो विचार-स्वातन्त्य का हनन होता है ओर न आग्रह को वेसा 
बढ़ावा ही मिलता है, जिससे गण म॑ कोई दरार पड़ सके | 

इसका सारादश यह है कि मनुय्य अपने बिचार को व्यवहार में सत्य मान 
कर चले, किन्तु उसका इतना आग्रह न रखे कि जिस से संगठन की एकता का 
भंग हो जाए । 

जो सत्य लगता है उसे छोड़ा भी केसे जाए और जो सत्य नहीं लगता 
उसे स्वीकार भी कैसे किया जाए--यद समस्या है और जटिलतम समस्या है । 
पर यह भी उतनी ही बड़ी समस्या है कि जिसे में सत्य मानता हूँ, वह सत्य ही 
है, इसका निणय मैं केसे करता हूँ ! आखिर सीमित ब्रुद्धि, सीमित साधनों और 
देश-काल की सीमित मर्यादाओं के द्वारा ह्वी तो मैं उसे सत्य मान रहा हैं। 
इसलिये इतना आग्रह केसे रख सकता हूँ कि जो मैंने पाया वही अन्तिम सत्य 
है । जो व्यक्ति अकेला हो या अकेला रहना चाहता हो, वह फिर भी ऐसा आग्रह 
रख सकता है, किन्तु जो किसी समुदाय में रहना चाहे, और रहे, वह ऐसा आग्रह 
केसे रखे ? उसके लिए ऋजुपन्था यह है कि बहुश्रुत साधुओं व आचाय के 
सामने अपना विचार रख दे, फिर बे जो मार्ग सुझाएं उसका अनुगमन करे । 

यह विचार-स्वतन्त्रता का हनन नहीं है। यह सामज़स्य का मार्ग है। 
यह किसी स्वार्थ या मानसिक दुबेलता से किया जाए तो वह दोष है। यह 
निर्देश तभी हे, जब कि अपनी अपूणता और मत्य-शोध की विनम्न भावना से 
प्रेरित हो, किया जाए। 

आचाये भिक्षु ने अन्तिम निर्णायक आचाये को माना हैं । फिर भी उन्होंने 
बहुश्र॒त साधुओं को उचित स्थान दिया है । उन्होंने लिखा हैं--““किसी 
विषय को प्रामांणक या अग्रामाणिक ठहराने का अवसर आए तो उसके लिए 
बहुश्रुत साधओं को भी पूछा जाए १” 
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किसी साधारण बुद्धि वाले साध के जैसे कोई विचार-भेद हो सकता है, वेसे 
बहुश्रुत साधुओं में भी विचार-मेद हो सकता है। सामान्य साधु के छिये यह 
निर्देश पर्याप्त हो सकता है कि वह बहुश्रुत के मागे का अनुगमन करे, किन्तु 
जब दो या अनेक बहुश््॒तों म॑ं परस्पर विचार-भेद हो जाए. तब क्‍या किया 
जाए ! 

इसके समाधान का पहला सोपान तो यह है कि बे बहुश्रुत साधु परस्पर में 
बातचीत कर, उस चच्चनीय विषय का समाधान दूँढें, जेंसा कि आचाये मिक्षु 
ने लिखा है--“कोई चर्चा या श्रद्धा का प्रश्न उपस्थित हो तो बहुभ्रुत या 
बुद्धिमान साथ सोच-विचार कर उसका समाधान टेंद, सामझ्जस्थ बिठाये। 
किसी विपय का सामज्नस्य न बंठ तो खींचतान न करें, उसे केबलो-गम्य कर दे, 
किन्तु अंश मात्र भी खींचतान न करें * । 

इससे भी काम पूरा न हो तो फिर आचाये जो निणेय दें, उसे मान्य कर 
ले । आचाये मिक्षु ने इस विषय की, अपन अनेक मर्यादा पत्रों में चर्चा की 
है। उसका उद्देश्य विचार-स्वातन्व्य का छोप करना नहीं है। उसका 
जद्देद्य है; विचारों के संघर्ष को उपशान्त किये रखना । वेचारिक-पराधीनता 
जैसे अच्छी बात नहीं है, वेसे ही वैचारिक-संघ भी अच्छा नहीं है। अच्छी 
बात है, मन की शान्ति । और शान्ति मे से ही अच्छे विचार निकलते हैं । 

जिसका मन दूसरों को शंकाशील बना कर अपने गुट में लेने का होता है, 
जो गण में भेद डाल अपना नया गण खड़ा करना चाहता है, यह सब अशान्‍न्त 
मन की प्रतिक्रिया है। आचाये मिक्ष इसको रोकना चाहते थे | इसलिये उन्होंने 
पुनरुक्ति का विचार किये बिना बार-बार इसे दोहराया--'कोई श्रद्धा या 
आचार का नया विषय निकल आए तो उसको चर्चा बड़ों से की जाय पर 
औरों से न की जाय। औरों से उसकी चर्चा कर उनको संदिग्ध न बनाया 
जाय। बड़े जो उत्तर दें वह अपने हृदय में बेठे तो उसे मान लिया जाय 
और न ब्रेंठ तो उसे केवली-गम्य कर दिया जाय। पर उस विवादास्पद 
विष्रय को लेकर गण में भेद न डाछ्मय जाय* | 

समूचे का सारांश इतना है--“अपने विचारों का ऐकान्तिक आग्रह 
सामान्य साधु भी न करे, बहुभुत साधु भी न करे ओर आचाये भी न करे ।” 
तक की पूछ को बहुत लूम्बी न बनाए। सामान्य साधु बहुश्रुत व आचाये पर 
विश्वास करे और आचाये बहुश्रतों को बात पर समुचित ध्यान दें। इस 


_ १-लिखित १८५६ 
२-लिखित १८४६० 


१३८ भिश्ल-विचार दर्शन 


प्रकार यह एक ऐसी शट्डला गूथी है, जिसमें न कोई पूण स्वतन्त्र हे और न 
कोई पूरा परतन्त्र. स्वतन्त्रता उतनी ही है कि जिससे साधना का मांगे अब- 

न हो और परतन्त्रता उतनी हे जिससे साथ में रहने में बाधा उत्पन्न न 
हो । गण की शक्ति, सोहादं और विकास का पथ अवरुद्ध न हो। 


: १४ :; निर्णायकता के केन्द्र 


शास्त्रों में 'आचाये' शब्द के अनेक निरुक्त और परिभाषाएँ हैं। उनके 
पीछे अनेक अभिप्राय और अनेक कब्पनाएँ हैं । 

कुछ वर्ष पहले मर्यादा-महोत्सव के अवसर पर मैंने एक कविता लिखी | 
उसमें आचाये की परिभाषा इन शब्दों में है-- 

वूजो कहता सत्य नहीं है, मैं कहता हैँ सत्य वही है। 
(तू! मैं! के इस झगड़े का जो, शान्ति-पाठ आचाये वही है ॥ 

संगठन की दृष्टि से यह परिमाषा मुझे बहुत अच्छी छलगी। परिभाषा 
की यृक भेरी नहीं है। मेरी भपनी वस्तु केवल कविता की पंक्तियाँ हैं | यह 
मौलिक-तत्व आचाये भिक्ष और उनके महान्‌ भाष्याकार जयाचार्य 
से मिला | 

जहाँ संगठन हांता है, वहाँ अनेक व्यक्ति होते हैं ओर जहाँ अनेक व्यक्ति 
हैं, वहाँ अनेक विचार होने हैं। अनेक विचार संगठन को एक केसे बनाए, 
रख सकते हैं ! 

संगठन आचार और विचार की एकरूपता के आधार पर ही टिक सकता 
है। जितने व्यक्ति, उतने ही प्रकार के आकार--यह स्थिति संगठन के अनु- 
कूल नहीं होती । व्यक्तिगत विचारों की स्वतन्त्रता होती है और वह होनी 
ही चाहिए, किन्तु उसकी भी एक सीमा है। जसे एक व्यक्ति अपने विचारों 
के लिये स्वतन्त्र है बेसे दूसरा भी है। वेयक्तिक स्थिति में ऐसा हो सकता 
है। पर मिल कर चलने की स्थिति म॑ ऐसा नहीं हो सकता । 

संगठन व्यवह्य रिक होता है। व्यवहार की स्थिति का अनुमापन व्यवहार 
से ही होता है। वहाँ विचारों पर अंकुश नहीं रूगता, किन्तु एकरूपता में 
खलल डालने वाले विचार पर नियंत्रण अवश्य होता है | इसे भले ही संगठन 
की दुबलता माना जाए। पर यह किसी एक व्यक्ति की दुबलता नहीं है । 
जिन्होंने संगठन करना चाह है, उन्होंने यह भी चाह्या है कि हम एक रूप रहें । 
इस एकरूपता की चाह म॑ से ही यह तत्त्व प्रगट होता है कि उसमे बाधा डालने 
बाले विचारों पर नियंत्रण रहे | साथ-साथ यह भी स्पष्ट कर देना उचित होगा 
कि कोरी एकरूपता भी अभीष्ट नहीं है। मूल सूखने लगे तब ऊपरी सोन्दये 
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का मूल्य ही क्या है और वह टिकता भी कब है ! सत्य, आचार ओर संयम 
की निष्ठा बनी रहे, उसी स्थिति में संगठन का महत्व है और उसी स्थिति में 
इसका महत्त्व है कि साधारण सी बातों को छेकर अनेकता का बीज न बोया 
जाए। कोई नया विचार आए तो उसका प्रयोग संघ या संचपति--जहाँ 
निर्णायकता केन्द्रित हो, उन्हीं की स्वीकृत से किया जाए, । 

एकतम्त्रीय अनुशासन में निर्णायक एक होता है और बहुतन्त्र में कुछेक । 
सबके सब निर्णायक कहीं भी नहीं होते। एकतन्त्र में एक के सामने निन्‍्यानवे 
की उपेक्षा हो सकती है और बहुतन्त्र में ५१ के सामने ४६ की । सब सम्मति 
के निर्णय की स्थिति श्रद्धा ही है। विचार, तर्क या बुद्धि के प्रवाह से वह 
स्थिति नहीं बनती । श्रद्धा का अथ है आग्रहदीनता, नम्नता और सत्य-शोघ 
की सतत्‌ साथना। सत्य का शोधक कभी भी आग्रही नहीं होता । बह अपने 
विश्वास को हृढ़ता के साथ निभावा है; फिर भी नम्नता को नहीं छोड़ता। 

व्यक्ति-व्यक्ति की रुचि विचित्र होती है। संस्कार भी अपने निराले होते 
हैं। अधिकांश व्यक्ति अपने रुचि और संस्कारों को जितना महत्त देते हैं, 
उतना वस्तु-स्थिति को नहीं देते । परन्तु साधना का मार्ग संस्कारों से ऊपर 
उठकर चलने का है। श्रद्धा की यही विशेषता है कि उसमें सारी शंकाएँ 
छीन हो जाती हैं । नदियां कहीं सीधी चलती हैं और कहीं टेढी । आखिर 
थे समुद्र के गर्भ में छीन हो जाती हैं। विचारों के प्रवाह कहीं ऋज द्वोते हैं 
और कहीं वक्र।॥ आखिर वे आचार्य के निर्णय म॑ छीन हो जाते हैं। यही 
है आचाये भिक्षु की मर्यादा का महातम्य । 

४ रचिनां बचित्रयाद्‌ ऋजुकुटिल नानापथ जुपा तृणामे कोगम्यस्वम्सि 
पयसा भाषि इवे ।! 


दाशनिक-कवि की वाणी में अद्वेत का जो काह्पयनिक-चित्र है उसे आचाये 
मिक्षु ने साकार बना दिया । उनकी मयदेवल्लि के अनुसार आचाये सबके 
गम्य बन गए. । 


: १७५ : गण में कौन रहे १ 


सम-विचार, आचार ओर निरूपणा के प्रकार में जिन्हें विश्वास होता है बे 
गण के सदस्य होते हैं। गण किसी एक-दो से नहीं वनता। वह अनेकों की 
सम-जीवन-परिपाटी से बनता है। गण तब बनता है, जब्र एक दूसरे में विश्वास 
हो | गण तब बनता है, जब एक दूसरे में आत्मीयता हो | गण तत्र बनता है, 
जब सब में ध्येय की निष्ठा हो | 


१४० भिक्षु-विचार दशन 


आचार्य भिक्षु ने छिखा है--“'सत्र साधु शुद्ध आचार का पालन करें 
भर परस्पर में प्रगाठ प्रेम रखें* ।” 

प्रेम परस्पर में रखना चाहिए-- यह इष्ट बात है। इसका उपदेश देना 
भी दृष्ट है। पर इष्ट की उपलब्धि कंसे हो ? आचाये मिक्ष ने उसके कई 
मार्ग सुझाए हैं। लिखा है--- 

(१) साधु गण के साधु-साध्वियों को साधु माने । 

(२) अपने आपको भी साधु माने, वह गण में रहे । 

( ३ ) कपट पूवक गण में साधुओं के साथ न रहे । 

(४ ) साधु नाम धरा कर असाधुओँ के साथ रहना अनुचित है । 

(५ ) जिसका मन झुद्ध हो वह ऐसा विश्वास दिल्यए । 

(६ ) बह गण के किसी भी साधु-साध्वी का अवगुण बोलने का, आपस में 
एक-दूसरे के मन में भेद डालने का, एक-दूसरे को असाधु मनवाने का 
त्याग करे ।* 

(७) मेरी इच्छा होंगी तब तक गण में बंठा हूँ, इच्छा नहीं होगी तब यहाँ 
से चला जाऊँ गा--इस अनास्था से गण में न रहे | 

(८ ) संकोचवश गण में न रहे? । 

इसमें गण, गणी और गण के सभी सदस्यों के प्रति और अपने प्रति भी 
आस्था की अभिव्यज्ञना है। जिसकी ऐसी आस्था होती है, बढ दूसरों का प्रेम 
ले सकता है और अपना प्रेम दूसगें को दे सकता है। प्रेम तभी दूटता दे जब 
एक-दूसरे में अनास्था का भाव होता है 


: १६ : गण में किसे रखा जाए १ 


योग्यता और अयोग्वता का अंकन कई दृष्टियों से होता है । स्वस्थ व्यक्ति 
शारीरिक दृष्टि से योग्य होता है और अस्वस्य व्यक्ति अयोग्य। बौद्धिक 
थोग्यता किसी मे होती है, किसी म॑ नहीं होती । कोमल प्रकृति वाला व्यक्ति 
स्वभाव से योग्य होता है और कठोर प्रकृति वाला अयोग्य । 

शारीरिक अशक्ति की स्थिति में दूसरों को कष्ट होता है पर सेवा का कष्ट 
शारीरिक है। वह बस्तुतः कष्ट नहीं, श्रम है । 


१-लछिखित १८४० 
+-लिखित १८६० 
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बौद्धिक योग्यता हो तो बहुत लाभ होता है । वह न हो तो उतना छाभ 
नहीं होता, पर उससे किसीको कलेश भी नहीं होता । 

स्वभाव की चण्डता जो है वह दूसरों में क्लेश उत्पन्न करती है। 

आचाय भिक्षु ने शारीरिक अयोग्यता वाले व्यक्ति को गण में रखने योग्य 
बतलाया है। उन्होंने वेंसे व्यक्ति को गण में रखने के अयोग्य बतलाया है, जो 
अपने स्वभाव पर नियंत्रण न रख सके । उन्होंने लिखा है-- 

(१) कोई साथ रुग्ग हो या बूढ़ा हो तब दूसरे साथु अग्ठान भाव से 
सैयादृत्य--सेवा करें । 

(२) उसे संलेखना--विशिष्ट तपस्या करने को न उकसायें। 

(३ ) वह बिहार करना चाहे और उसकी आँखें दुबल हों तो दूसरा साथ 
उसे देख-देख चलाए | 4 

(४ ) वह रुग्ण हो तो उसका बोर दूसरे साधु छे | 

(५ ) उसका मन चढ़ता रहे वेसा कारये करें । 

(६ ) उसमें साधुपन हो तो उसे 'छेह न दें--छोड़ नहीं । 

( ७ ) वह अपनी स्वतन्त्र मावना से वैराग्य पूवेक संलेखना करना चाह्दे 
तो उसे सहयोग दें, उसकी सेवा करें। 

(८) कदाचित्‌ एक साधु उसकी सेवा करने में अपने को असमथ मारने 
तो सभी साधु अनुक्रम से उसकी सेवा करें | 

(६ ) कोई न करे तो उसे टोका जाए, और उससे कराई जाए. । 

(१० ) रुग्ण साधु को सब्न साधु इकई होकर कहें, वह आहार 
दिया जाए। 

(११ ) किसी साधु का स्वभाव अयोग्य हो, जिसे कोई निभा न सके, 
जिसे कोई साथ न ले जाए, तब उसे विनम्र व्यवहार करना चाहिए । बढ़े 
साधु जेसे चलाए वेंसे चले। जो विनम्न व्यवहार में न लग सके तो वह 
तपस्या में लग जाए। इन दोनों में से कोई काये न करे तो उसके साथ 
फिर कोन क्लेश करता रहेगा ! 

( १२) रोगी की अपेक्षा स्वभाव का अयोग्य अधिक दुःखदायी होता 
है। उसे गण में रखना अच्छा नहीं है। 

(१३ ) जो मर्यादाओं को स्वीकार कर उसे गण में रखा जाए* | 

योग्य व्यक्ति गण में होते हैं, उससे गण की शोभा बढ़ती है और साधना 
का पथ भी सरल बनता है। अयोग्य व्यक्ति में साधना का भाव नहीं होता, 
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अपनी प्रकृति पर वह नियंत्रण करना नहीं चाहता या कर नहीं पाता। उससे 
गण की अवहेलना होती है ओर दूसरों को भी बुरा बनने का अवसर मिलता 
है। कुछ व्यक्ति निसरग से ही अयोग्य होते हैं और कुछेक अपने अपने 
पर नियंत्रण न रखने के कारण अयोग्य बन जाते हैं। आचाये मिक्षु ने उन 
कारणों का उल्लू ख किया है जिनसे अयोग्यता आती है और बढ़ती है । उनकी 
बाणी है--“शिष्यो ! कपड़ों और सुख्ब-सुविधा मिले, वेसे गाँवों की ममता 
कर बहुत जीव चरित्र से भ्रष्ट हो जाते हैं* |” 

कुछ कारण ऐसे होते हैं कि किसी साधु को गण से पुथक्‌ करना पड़ता 
है और कुछ प्रसंगों में कुछ साधु स्वयं ही गण से पुथक हो जाते हैं । 

अकल्पनीय काये करने वाले साधु को गण से पुथक करने की विधि बहुत 
ही प्राचीन है* । दीक्षित करने का अधिकार जेसे मूलतः आचार्य के द्वार्थों 
में है, वंसे ही किसी को गण से पृथक करने का अधिकार भी आचार्य के ह्वर्थों 
में है। परम्परा यह हो गई है कि पहले कोई व्यक्ति योग्य जान पड़ता तो 
साधु उसे दीक्षित कर लेते, पर अब ऐसा नहीं होता। गण से पुथक करने 
का अधिकार इससे अधिक व्यापक है। कोई साधु गण की मर्यादा के प्रतिकूल 
चले तो उसे गण से पृथक्‌ करने का अधिकार सब्कों है। ऐसे भी प्रसक्ष 
आए हैं कि रहस्थों ने भी साधुओं को गण से पुथक्‌ कर दिया। परन्तु इस 
का में विबेक की बहुत आवश्यकता है। अधिकार होने पर मी उपयोग 
वही करता है ओर करना चाहिए कि जो परिस्थिति का सही-सही अंकन 
कर सके। कोई व्यक्ति जेन-मुनि बनता है वह बहुत बड़ी ब्रात है। मुनि 
कुछेक वर्षों के लिये नहीं बनता, उसे जीवन मर मुनि-धम का पालन 
करना होता है। ग्हस्थ जीवन से उसके सारे सम्बन्ध छूट जाते हैं। उसके 
पास भावी जीवन की कोई निधि नहीं होती । वह निरालम्ब मार्ग में ही चलता 
है। वेसी स्थिति में पृण चिन्तन किये बिना किसी को गण से पुथक्‌ कर 
देना न्याय नहीं होता । इसलिए सामान्य स्थिति में इस विषय में अधिकार 
का उपयोग करने से पूर्व आचाये की सहमति प्राप्त करना अपेक्षित सा छगता 
है। गण से स्वयं पुथक होने के भी अनेक कारण हैं। कुछ कारणों का 
उल्लेख आचाये भिक्षु ने किया है। जैसे-- 
(१) कोई साधुपन का पालन न कर सके | 
(२) किसी भी साधु से स्वभाव न मिले । 
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(३) क्रोधी या टीठ जानकर कोई भी अपने पास न रखें । 

(४) विहार करने के लिए सुविधाजनक गाँव में न भेजा जाए. । 

(४) कपड़ा मन चाहा न दिया जाए । 

(६) अयोग्य जान कर दूसरे साधु मुझे गण से पृथक करने वाले हैं--ऐसा 
मालूम हो जाए | 

ये, भौर ऐसे और भी अनेक कारण हैं, जिनसे प्रभावित होकर कोई साधु 
गण से पुथक हो जाता है' । 


: १७ ; प्रथक्‌ होते समय 

साधु जीवन साधना का जीवन है। उसमें बल से कुछ भी नहीं होता । 
साधना हृदय की पूर्ण स्वतन्त्रता से दी हो सकती है। आचार्य साधुओं पर 
अनुशासन करते हैं पर तमी, जबकि साध ऐसा चाहें । मार्गदशन या शिक्षा 
प्रार्थी को दी जाती है। कोई प्रार्थी ही न हो तो उसे कौन क्‍या मास दिखाए, 
और कोन क्‍या सीख दे ! शिष्य आचाये के अनुशासन का प्रार्थी होता है। 
इसलिए आचाये उसे अनुशासन देते हैं। जब वह प्रार्थी न रहे तब्र आचाये 
भी अपना हाथ खींच लेते हैं। फिर वह स्वतन्त्र है, जहाँ चाहे वहाँ रहे 
और जो चाहे मो करे । गण से १थक होने का यही अथे है। 

आचार्य भिक्षु ने इसके लिए भी कुछ निर्देश दिये हैं। उनके अमिमत 
में गण से प्रथक होते समय और होने के पश्चात्‌ भी कुछ शिष्टताओं का 
पाऊन करना चाहिए । उन्होंने लिखा है-- 

(१) किसी का मन गण से उचट जाए. अथवा किसी से साधु-जीवन न 
निमे, उस समय वह गण से पृथक हो तो किसी दूसरे साधु को साथ न छे 
जाए। 

(२) किसी की शिष्य बनाने के लिए गण से पृथक हो तो शिष्य बना कर 
नया मांगे या नया सम्प्रदाय न चलाए. । 

(३) गण से पृथक होने का मन हो जाने पर ग्रहस्थों के सामने दूसरे 
साधुओं की निन्दा न करे । 

(४) गण में रह कर ग्रन्थों की प्रतिलिपिया करें या कराए अथवा किसा 
के पास से ले, वे तब्र तक ही उसकी हैं जब तक गण में रह । गण से पुथक्‌ 
होने के समय उन्हें साथ न ले जाए। क्योंकि वे सब गण के साधुओं को 
'निश्रा' में हैं | 

(५) कोई पुस्तक आदि ग्हस्थों से ले, उन्हें आचाय की, गण की “निश्रा 
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में ले, अपनी “निश्रा' में न ले। अनजान में कोई ले भी ले तो वे पुस्तक-पन्ने 
आचार के हैं, गण के हैं, उन्हें गण से पुथक होते समय साथ न ले जाए । 

(६) पात्र आदि भी गण में रहता हुआ ले, वे भी आचाये व गण की “निश्रा' 
में ले, आचाये दे वह ले। गण से पुथक्‌ होते समय उसे साथ न ले जाए। 

(७) नया कपड़ा ले, वह भी आचार्य व गण की “निश्चा! में ले । गण से 
पृथक होते समय उसे साथ न ले जाए' । 

(८) गण से पृथक होने के पश्चात्‌ गण के साधु-साध्वियों के अवगुण न 
बोले । 

(६) शंका बढ़ें, आस्था घटे वेसी बात न कहें। 

(१०) गण भें से किसी साधु को फँटा कर साथ न ले ज्ञाए, वह आए तो 
भी न ले जाए | 

(११) गण से पुथक्‌ कर देने पर या स्वयं हो जाने पर वहाँ न रहे, जहाँ 
इस गण के अनुयायी रहते हैं। चलते-चलते मांगे में वह गाँव आ जाए तो 
एक रात से अधिक न रहे । कारण विशेष में रहे तो, (विगया न खाए । 

कोई पूछे यह निषेध क्यों, तो उसका कारण आचार्य भिक्षु ने इन शब्दों 
में बताया है-- 

“राग-ह्ेप और क्लेश बढ़ने तथा उपकार घटने की सम्मावना को ध्यान 
में रख कर ऐसा किया है |” 

(१२ ) गण से पुथक्‌ होते समय एक पुराना “चोलपड्टा', एक 'पछेवड़ी', 
चदर, मुखवस्त्रिका, पुराने कपड़े और पुराना रजोहरण--इनके सिवाय और 
कोई उपकरण या पुस्तक साथ में न छे जाए? | 

इन निर्देशों म॑ं सामुदायिक जीवन प्रणाली की एक स्पष्ट रूपरेखा है | 
आचाये भिक्षु ने जितना बल संविमाग पर दिया है उतना ही बल प्रत्येक धर्मो- 
पकरण के संघीयकरण पर दिया है। साथ किसी सी धर्मोपकरण पर ममत्व न 
रखे--यह आगमिक सिद्धान्त है। इसे उन्होंने व्यवस्था के द्वारा व्यावहारिक 
रूप प्रदान किया | 

: १८ ; गुटबंदी 


साधना और गुटबंदी का मला क्‍या मेल ! गुटबंदी बे करते हैं, जिन्हें 
अधिकार हृथियाना हो | गुटबंदी बे करते हैं, जिन्हें सत्ता हथियानी हो। 
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साधना धम्म है। जहाँ घर्म होता है वहाँ न अधिकार होता है और न सत्ता | 
फिर भी समुदाय आखिर समुदाय है । यह गुटबंदी की परिस्थिति है | 

जिनके बिचार और स्वार्थ एक रेखा पर पहुँचते हैं बे स्नेह-सूत्र में बंध 
जाते हैं और परमारथ को कुछ विर्द्धत सा कर देते हैं। साधु-संघ्र में गुय्बंदी के 
कारण जो बनते हैं उनका उल्लेख आचाये मिक्षु ने किया है-- 

“(किसी साधु को विहार-क्षेत्र साधारण सा सोपा गया अथवा कपड़ा 
साधारण दिया गया--इन कारणों तथा ऐसे ही दूसरे कारणों से कुपित होकर 
बे आचाये की निन्‍दा करते हैं, अवगुण बोलते हैं, परस्पर मिल कर गुटबंदी 
करते हैं ।” 

किन्तु “गण में रहते हुए भी दूसरे साधुओं के मन में भेद डाल कर जो 
गुटबंदी करते हैं, बे विश्वासबाती हैँ । ऐसा करने वाले चिर-काल तक संसार 
में परिभ्रमण करते हैं* |” 

गुटबंदी राजनीति का चक्र है। इसमें फँसने वाछा साधक अपनी साधना 
को जीण-शीण कर देता है 

अपमान उसीके लिए है, जिसके चित्त का विक्षेप द्वोता है। जिसके चित्त 
का विक्षेप नहीं होता उसके लिए अपमान जेसी कोई बस्तु है ही नहीं-- 

“अपमानादय स्तस्य, विक्षेपो यस्य चेतसः। 
नापमानादय स्तस्व, न क्षेपो यस्य चेतसः ॥* 

जिसने चित्त का विक्षेप नहीं छोड़ा बह केसा है साधक और केसी है उसकी 
साधना ! 

मन मुथव का प्रमुख कारण है स्वार्थ की क्षति । जो स्वाथ में लिप्त होता 
है, वह मिलप नहीं बन सकता | आचाये के अनुग्रह का महत्त्व यही है कि उससे 
साध को साधना का सहयोग मिले । उसे भी वह किसी स्वाथ की पूर्ति में 
लगाए तो बह अनुग्रह कोई विशेष मूल्य नहीं रखता। आचार्य का पर्याप्त 
अनुग्रह न हो, उससे खिन्‍न होकर गण में भेद डालने का यत्न करता है उसने 
साधना का मम नहीं सममका । गुट्बंदी का अथ हे---साधना को अपरिपक्वता । 
आचाये भिक्षु ने गुट्बन्दी को साथना के छिए सद्ोधाती आतंक कह्दा है | 


: १९ : क्‍या माना जाय १ 


साधु-समुदाय के लिए कुछ, गण और संघ ये तीन शब्द व्यवद्दत होते हैं । 
कुल से गण और गण से संघ॒ व्यापक है। एक आचार्य के शिष्य-समूह को 
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कुल, दो आचार्यों के सहवर्ती शिष्य-समूह को गण और अनेक आचार्यों के 
सहवर्ती शिष्य-समूह को संघ कहा जाता है | 


तेरापथ साधु-समूह के लिये प्रायः गण शब्द का प्रयोग होता है। कुछ 
लोग साथ में रूते हैं--इतने मात्र से उनका गण नहीं होता । गण तब द्दोता 
है जब ने एक व्यवस्था-सूत्र में आबद्ध होकर रहें। गण का मूल आधार 
व्यवस्था है। जिस व्यवस्था में जो रहे बह उस गण का सदस्य होता है और 
उस व्यवस्था से अलग होने पर वह उसका सदस्य नहीं होता । आचाये भिक्षु 
ने कहा --“जो कोई साधु गण से अलग हो जाए, उसे साधु न माना जाए, 


चार तीथे में उसकी गिनती न की जाए। उसे बन्दना करना जिनाज्ञा के 
प्रतिकूल है फ | 

चारित्र को निभाने की अक्षमता, स्वभाव की अयथोग्यता, मन-भेद और 
मत-भेद आदि-आदि गण से पुथक होने या करने के कारण हैं। जो मतमेद 
के कारण गण से अलग होते हैं, उनको लेकर यह तक आता है कि उन्हें साधु 
क्यों न माना जाय ! एक व्यक्ति २० वर्ष तक गण में रहे तब तक वह 
साधु और गण से अलग होते ही वह साधु नहीं--य्रह कैसे हो सकता है ! 
तक अकारण नहीं है। क्योंकि साधुत्त कोई लोह नहीं है, जो गण रूपी लोइ 
चुम्बक से चिमटा रहे और उसे छोड़ बाहर न जा सके । वह मुक्त-हृदय की 
उन्मुक्त साधना है। किन्तु आचाये मिक्ष ने जो कहा वह भी तो मुक्त नहीं 
है। आगम का प्रत्येक बचन अपेक्षा से युक्त होता है तब आचाये मिक्ष का 
बचन अपेक्षा से मुक्त केसे होगा ! गण से पृथक हुए साधु को साधु न माना 
लाए--यह यथयाथे दृष्टिकोण है । जो साधु पहले तेरापंथ गण का साघु था; 
बह गण से पुथक होने के पश्चात्‌ उस गण का केसे रह सकेगा ? जो गण 
में हों, बे मी गण के साधु और जो गण से पुथक हो जायें, बे भो गण के साधु 
माने जायें तो फिर गण में रहने या उससे पुथक होने का अर्थ हो क्या हो ! 
गण का साधु वही है जो गण को व्यवस्था का पालन करें। उसका पाछन 
न करे, वह गण का साधु नहीं हे। इसीलिये आचार्य मिक्षु ने लिखा है-- 
“उसे चार तीथ में न गिना जाय ।” 


वह वास्तव में क्या है ९. इस चर्चा में हम क्यों जाएँ ! दूसरे भी हजारों 
साधु हैं, वेसे ही वह है । गण की व्यवस्था में जिसे विश्वास है, बह उसे गण 
का साधु न माने, इस मर्यादा का आशय यही है | 


१-छिखित १८३२ 
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जो चलता है वह स्खलित भी हो जाता है। स्खलित होना बड़ी बात 
नहीं है, बड़ी बात है--चलना । व्यवस्था इसलिए होती है कि व्यक्ति चले 
और स्ललित न हो । अकेला व्यक्ति चलता है या स्खलित होता है, उसका 
उत्तरदायी वह स्वयं होता है। समुदाय में कोई चलता है या स्खलित होता 
है, उसका उत्तरदायित्व समुदाय पर होता है। साधना के क्षेत्र में व्यक्ति 
समुदाय में रहते हुए भी अकेला होता है इत्तलिए उसका दायित्व भी स्वयं 
पर अधिक होता है किन्तु समुदाय में रहने बाला अक्रेला ही नहीं होता इसलिए 
उसका दायित्व समुदाय पर भी होता है। समुदाय में कोई दोौष-सेवन करे, 
उसे कोई दूसरा देखे, उस समय देखने वाले का क्‍या कतेव्य है, यह विमशी- 
योग्य विषय है | 


एक बार भाई किशोरछाल घनश्यामदास मश्रुवाठ से पूछा गया-- 
“गांधीनी की आपको संत्रसे बढ़ी देन क्‍या है १” इसका जवाब भाई मश्नवा्त 
ने इस प्रकार दिया-- 


“गांधी जी हमें कहते थे कि अगर किसी आदमी के खिलाफ तुम्हारे 
मन में कोई बात उठी हो तो उसके बारे में उसी आदमी के साथ बात कर 
लेनी चाहिए। हम हिन्दुस्तानियों में यह हिम्मत कम है। यदि हमें किसी 
व्यक्ति पर सन्देह हुआ या उसके प्रति असन्तोष हुआ तो उसकी शिकायत या 
निन्‍्दा हम दूसरों के सामने करते हैं, मगर खुद उसके सामने बात नहीं 
निकालते बल्कि उसे तो हम ऐसा भी दिखा देते हैं, मानों उसके खिलाफ 
हमारे दिल में कुछ है ही नहीं। अपने दिल को छिपा कर बोलने की आदत 
हमने बना ली है। हमारा ऐसा भी ख्याल है कि यह आदत सम्यता, 
तहजीत्र की निशानी है या विबेक है। लेकिन वस्तुतः यह विबेक नहीं, चरित्र 
की कमजोरी है।” 

इस पर टिप्पणी करते हुए बे कहते हैं-- 

धगाधीजी की यह सलाह ईशु के एक उपदेश की याद दिलाती है। 
अपने एक उपदेश में ईश ने अपने शिष्यों से कहा है तुम मन्दिर में पूजा 
करने जाओ और पूजा करते करते ठुम्हें याद आए कि तुख्हारे मन में किसी 
भाई के प्रति बुराई आई है तो अपनी पूजा अधूरी छोड़ कर पहले उमके 
पास ज्ञाओ, खुलासा करो और बाद में आकर अपनी पूजा पूरी करो ।' 
पूज्य बापू की इस सलाह पर चलने का मैंने प्रयल किया है। परिणाम बहुत 
अच्छे आए हैं। बात करने के समय अपने जोश को रोक कर शान्त वाणी 
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से बोलने का आत्म-संयम यदि मुझमें हो तो परिणाम और भी अच्छे आ 
सकते हैं। आत्म-संयम की कमी जोश पर काबू पाने में अड्चन पेदा करती 
है। फिर भी मेरा अनुभव ऐसा है कि जिसके विषय में आशंका उठी हो 
उसके साथ सीधी और साफ बात कर लेने से और उसके लिये अपने मन में 
सच्ची भावना प्रकट कर लेने से--यदि उस क्षण उसे बुरा छगे तो मी गरूत 
फहमी, दम्म और चुगल-खोरी पेलने नहीं पाती। “को की बात “को 
को ही कह देने से उसे दूसरों के सामने कहते फिरने को बृत्ति कमजोर हो 
जाती है ।” 

भाई मश्रवाल्य ने उपरोक्त उद्गारों में महात्माजी के जिस जीवन सूत्र 
की चर्चा की है वह बहुत ही बहुमूल्य है। 

आचाये मिक्षु ने साधुओं और शआवकों को यही शिक्षा दी थी। निन्‍्दा 
भर विषमवाद को मिटाने के लिए उन्होंने लिखा था--““कोई व्यक्ति किसी 
साघु-साध्वी में दोष देखें, तो तत्काल उसीको कह दे अथवा गुझद को कह दे 
पर दूसरों को न कहे' |” 

दो दृष्टिकोण होते हैं--एक सुधारने का और दूमरा अपमानित करने 
का। जिसने दोष किया हो उसे, या शुरु को कहा जाए--यह सुधारने का 
दृष्टिकोण है। उन्हें न कह कर और-ओऔर लोगों को कहा जाए---यह 
किसी को अपमानित करने का दृष्टिकोण है। दूसरों को अपमानित कर स्वयं 
आगे आने की जो भावना है बह दोषपूर्ण पद्धति है। इससे एक-दूसरे को 
दोषी ठहरा कर गिराने की परिपाटी हो जातो हे। जिस संस्था था समाज 
के सदस्यों में एक-दूसरे को ओछा दिखाने की भावना या प्रवृति नहीं 
होती, केवल एक-दूसरे को शुद्ध रखने के लिए ही दोपोी को उसके दोष को 
ओर ध्यान दिलाने की कतेव्य-भावना होती है, उस संस्था या समाज के चरित्र, 
प्रेम और संगठन दृढ़तम होते हैं । 

दोष थोपना भी पाप है, उसका प्रचार करना भी पाप है ओर उसकी 
उपेक्षा करना भी पाप है। सत्पुरुष का कतंव्य यह है कि बह कारी सन्देह- 
भावना से किसी को दोषी न ठहराए । दोष देखे तो उसे, वा गुर को जताए, 
और कहीं उसका प्रचार न करे | 

इस विपय में दो महत्त्वपूण बाते ये हैं---(१) दोष देग्बे तो तरक्राछ कह 
दे। बस्कालछ का अथे उसी समय नहीं है, किन्तु छम्बे समय तक दोष को 
छिपाये न रखे। (२) दोपों को इकट्ठा न करे | 
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आचार्य मिक्ष ने कहा है--“बहुत दिनों के बाद कोई किसी में दोष 
बताए तो प्रायश्चित का भागी वही है, जो दोष बताता है। जिसने दोष किया 
हो, उसे याद हो तो, उसे प्रायश्चित करना ही चाहिए ।”? 

बहुत दिनों के बाद जो दोष बताए उसकी बात कैसे मानी जाए ! उसको 
बात में सच्चाई हो तो शानी जाने, परन्तु व्यवहार भें उसका विश्वास नहीं 
होता? | 

जो दोषों को इकट्ठा करता है, वह अन्यायवादी है? । जब आपस में 
प्रेम होता है तब तो उसके दोषों को छिपाता है और प्रेम हटने पर दोषों की 
गइरी को खोल फ्रेकता हैं, उस व्यक्ति का विश्वास केसे हो! वह विपरीत 
बुद्धि है । 

दोष बताने वाढ्य ही दोषी नहीं है, उसे सुनते वाला भी दोपी हे । सुनने 
वालों का करतंव्य क्या होना चाहिए. ! इसे मी आचाये भिक्षु ने स्पष्ट किया 
है--“कोई गहस्थ साधु-साध्विया के स्वमाव या दोप के सम्बन्ध में कुछ बताए 
तो श्रोता उसे यह कहे कि मुझे क्यों कहते हो, या तो उसीको कहो या गुर 
को कहो, जिससे प्रायादिचत देकर उसे शुद्ध करें । गुरु को नहीं कह्ोगे तो 
तुम मी दोष के भागी हो) तुम में मी वक्रता हैं। मुर्के कहने का अथ क्‍या 
होगा ? यह कह कर उस अमले से अछग हो बाएँ, उस पंचायत मेंन 
पँसे५ । दोप के प्रकरण को लेकर आचार्य भिक्षुने एक पूरा लिखित 
लिखा । उसका साराश इस प्रकार है-- 

(१) साधु परस्पर साथ में रहे उस स्थिति में किसी से कोई दोष हुआ हो 
तो उसे अवसर देख कर शीघ्र ही जता दे, पर दोषों का संग्रह न करे । 

(२) जिसने दोष किया हो वह प्रायश्चित करे तो भी गुरु को जता दे । 


१-छिखित १.:४० 
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(३) वह प्रायश्चित न करे तो दोष को पन्ने में लिख उससे स्वीक्ृषत 
करा, उसे सॉप दे और कह दे कि इसका प्रायश्चित कर लेना। इसका 
प्रायशिचत न आए तो मी गुरु को कष्द देना। इसे याछना मत। जो तुमने 
नहीं कहा तो मुझे कहना होगा। मैं दोषों को दबा कर नहीं रखूंगा। जिस 
दोष के बारे में मुझे सन्देह है, उसे मैं सन्देद की भाषा में कहूँगा और जिसे 
निःसन्देह जानता हूँ उसे असंदिग्ध रूप से कहूँगा। अब भी तुम संभल कर 
चलो । 

(४) आवश्यकता हो तो उसी के सामने गहस्थ को जताए । 

(५) शेष-काल हो तो णशहस्थ को न कहदे। जहाँ आचाय हो वहाँ 
आजाए | 


(६) गुरु के समीप आकर अडंगा खड़ा न करे। 
(७) गुरु किसे सच्चा ठहराए और किसे झूठा ठहराए ! लक्षणों से किसी को 
सच्चा जाने और किसी को झटठा, परन्तु निश्चय केसे हो सकता हे ! आलोचना 


किये बिना बे प्रायशिचत केसे दे ! उन्हें द्रव्य, क्षेत्र, काठ, भाव देख कर 
न्याय तो करना ही है | 


(८) किन्तु दोष बताने वाला सावधान रहे। वह दोषों का संग्रह न करे । 
जो बहुत दोषों को एकत्रित कर आएया वह झूठा प्रमाणित होगा। वास्तव में 
क्या है वह तो सवज्ञ जाने पर व्यवहार में दोषी वह हे, जो दोषों का संग्रइ 
करता हैं १ 

जिस के बारे में मन शंकाओं से भरा हो उससे सीघा सम्पर्क स्थापित 
कर ले-यह मन का समाधान पाने की महत््वपूण प्रक्रिया है। इसके अतिरिक्त 
ये सूत्र भी कम मददच्वपृणे नहीं हैं-- 

(१) किसी में कोई दोष देखो तो उसे एकान्त में जताओ | 

(२) गुरु या मुखिया को भी जतादो । 

(३) उसे झुद्ध करने को दृष्टि से जताओ, द्वेषबश दोष मत बताओ । 

(४) अवसर देख कर तत्काल जताओ | 

(५) बहुत दिनों के बाद दोष मत बताओ । 

(६) दोषों को इकट्ठा करके मत रखो । 

(७) दोषों को छिपाओ मत । 

(८) दोषों का प्रचार मत करो । 

(६) दोष बताने में हिचक मत करो । 
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अहिंसक की अभय-श्रत्ति पर विश्वास करते हुए आचाये मिक्षु ने लिखा 
है--“गुरु, शिष्य अथवा गुरु-भाई--किसी में भी दोष देखे तो उसे जता दे । 
किसी से भी संकोच न करे । दोष की शुद्धि का प्रयक्ष करे। जो शिष्य शुरू 
का दोष छिपाता है, गुरु के सम्मुख कहने में संकोच करता है, बद्द बहुत 
डी श्रम में है, वह घर छोड़ कर खोदी हुआ हे' ।” 

: २१ ; विहार 

तेरापंथ आचाये केन्द्रित गण है। इसके सदस्यों में एक आचार्य होते हैं 
और शेष सब शिष्य । आचाये संयम से अनुशासित होते हैं और शिष्य-बगे 
संयम और आचार्य के अनुशासन से अनुशासित होता है। अनुशासन की 
पृष्ठभूमि में सत्ता का बल नहीं है, किन्तु प्रेम और वात्सल्य है। शिक्यों का 
विनय और आचाये का वात्सल्य-दोनों मिलकर अनुशासन को संचालित 
करते हैं। कुछ आधुनिक सुधारक हमारी प्रणाली को सामन्तशाहदी प्रणाली 
कहने में गये का अनुभव करते हैं। इसमें उनका दोष भी नहीं है। श्रद्धा 
का स्पश भी जो न कर सके तनके लिये सब जगह सामन्तशाही है। तके 
सदा संग्रह की परिक्रमा करता है। श्रद्धा में समपंण होता है। श्रद्धालु के 
लिये श्रद्धा सुधा होती है और श्रद्धेय के लिये विष। श्रद्धेय वही द्वोता है जो 
उस विप को पचा सके | श्रद्धालु श्रद्धा करना ज्ञानता है पर वह केसे टिके, 
यह नहीं जानता । यह श्रद्धेय को जानना होता है कि वह कंसे टिके ! यह 
भरद्धा का ही चमत्कार है कि आचार्य आदेश देते जाते हैं और साधु-साध्वियाँ 
खड़े होकर उसे स्वीकार करते जाते हैं। माघ शुक्ला सप्तमी का दिन, जो 
मर्यादा महोत्सव का दिन है, बड़ा कुतृहल का दिन होता है। उस दिन साध- 
साध्वियों के भाग्य का निर्णय होता है। किस साधु-साध्वी को आगामी वर्ष 
कहाँ जाना हैं; कहाँ रहना हे; कहाँ चतुर्मास बिताना है, यह प्रश्न तब तक 
उसके लिये भी प्रइन होता हे; जब तक आचाये उसके विहार-क्षेत्र को घोषणा 
नहीं करते हैं | तब दशक आनन्द-विभोर हो जाते हैं, जब आचार्य साथु-साष्वियों 
को विहार का आदेश देते हैं और बे सम्मान के साथ उसे स्वीकार करते हैं । 

आचार्य मिक्षु ने अनुभव किया कि छोटे-छोटे गाँव खादी हैं और बड़ें- 
बड़े गाँव साधुओों से भरे हैं। साधुओं की दृष्टि उपकार से हटकर सुविधा 
पर टिक रही है । उन्होंने व्यवस्था की--“सब साधु-साध्वियाँ विहार, शेष-काल 





१-साध्वाचार ढाढ १४ गा० ३: की 
गुरु चेछा ने गुरु भाई माई, दोष देखे तो देणो बताई। 
त्यांसू पिण करणो नहीं टालो, तिणरो काढणो तुरत निकाछो ॥ 


१४२ भिक्षु-विचार दर्शन 


या चतुर्मास भारमलजी ( वर्तमान आचाये ) की आज्ञा से करे, आज्ञा के बिना 
कहीं न रहें * 

उन्होंने बतायां-- “'सुख-सुविधा वाले विहार-क्षेत्रों की ममता कर बहुत 
जीव चारित्र से भ्रष्ट हो जाते हैं? ।” इसलिए “सरस आहार मिले वहाँ भी 
आज्ञा के बिना न रहे? ।” कुछ साधु क्‍या करते हैं--“रूखे क्षेत्र में उपकार 
होता है तो भी वहाँ नहीं रहते । अच्छे क्षेत्र में उपकार नहीं होता है तो भी 
पड़े रहते हैं। ऐसा नहीं करना है| चतुर्मास अवसर द्वो तो किया जाय, पर शेप- 
काल में तो रहना ही चाहिए. | किसी के खान-पान सम्बन्धी लोडपता को शंका 
पड़े, तो उसे बढ़े कहे वेंसा करना चाहिए | दो साधु विहार करें, बड़े-बड़े सुख- 
सुविधाकारी क्षेत्रों में लोलपताबश घमते रहें, आचाये जहाँ रखे, वहाँ न 
रहें--इस प्रकार करना अनुचित है। जहाँ बहुत साथ रहें वहाँ दुःख माने 
और दो में सुख माने--लोलुपताबश यह नहीं करना चाहिए ॥ 

ग्राम और नगर की जो समस्या आज है उसका अंकन वे तभी कर चूके 
ध। गाँवों की अपेक्षा शहरों मे आकर्षण-शक्ति अधिक होती है। पदार्थों की 
साज-सजा जितनी शहरों में होती है उतनी गाँवों में नहीं होती। धार्मिक 
उपकार जितना गाँवों में होता है उतना शहरों में नहीं होता । महात्मा गांधी 
ने भी गाँवों पर अपनी दृष्टि केस्द्रित की थी। राजनीतिक संस्थाएँ भी बार- 
बार ग्राम-सम्पर्क के लिए पद-यात्रा की व्यवस्था किया करती हैं । 

आचाय॑े मिक्षु का आम-विहार का सूत्र हमारे आचार्यों ने क्रियान्वित किया 
है। साध-साध्वियों को विहार-क्षेत्र का जो पत्र सौंपा जाता है, उसमे चतुर्मास 
के लिए एक क्षेत्र निश्चित होता है और उसमें उसके आमपास के गाँवों 
के नाम भी लिखे होते हैं । उस क्षेत्र मे चाठुर्मास करने वाल्म साधु उसके समी 
पवर्ती गाँवों में जाता है, रहता है और कहाँ कितनी रात रहा; उसकी तालिका 
आचार्य से मिलने पर उन्हें निवेदित करता है। आचाय भिक्षु ने गाँवों में 
विहार करने की ओर गण का ध्यान खींचकर साधु-संघ पर बहुत उपकार 
किया है । 


विहार के सम्बन्ध में उन्होंने दूसरी बात बह कही--“आचाये की आशा 
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अध्याय ६: संघ-व्यबस्था १५३ 


या विशेष स्थिति के ब्रिना साधु-साध्यियाँ एक क्षेत्र में विहार न करें' ।” जिस 
गाँव में पहले साध्वियां हों वहाँ साधु न जाएँ और जहाँ साध हों वहाँ 
साध्वियाँ न जाएं । पहले पता न हो और वहाँ चले जाएँ तो एक रात से 
अधिक न रहें। कारणवश रहना पड़े तो मिक्षा के घरों को बॉट ले? |? 

इस व्यवस्था के अनुसार जद्टाँ आचार्य हो अथवा उनकी आज्ञा हो, बहाँ 
एक गाँव में साधु-साध्वियाँ दोनों रहते हैं। उसके सिवाय एक गाँव में नहीं 
रहते । 

आचाये भिक्षु ने गण की व्यवस्था में भगवान्‌ मद्दावीर के आठ सूत्रों को 
क्रियान्वित किया । मगवान्‌ ने कहा था--इन आठ स्थानों में मली माँति 
सावधान रहो, प्रयक्ष करो, प्रमाद मत करो । वे ये हैं-. 

(१) अश्वृत धर्मों को सुनने के लिए प्रयक्शील रहो | 

(२) श्रृत धर्मों का अहण व निश्चय करने के लिए प्रयत्नशील रहो । 

(३) संयम के द्वारा पाप-कर्म न करने के लिए प्रयक्षशील रहो । 

(४) तपस्या के द्वारा पुराने पाप-कर्मों को नप्ट करने के लिए प्रयक्षशील 

रहो । 

(५) अनाश्रित शिष्य-बग को आश्रय देने के लिए प्रयल्नशील रहो | 

(६) नव-दीक्षित साधु को आचार-गोचर सीखाने के लिए प्रयत्शील रहो । 

(७) ग्लान की अग्लान भाव से सेवा करने के लिए प्रव्षशील रहो । 

(८) साधर्मिकों में कोई कलह उत्पन्न होने पर आहार और शिष्य-कुल के 
प्रलोभन से दूर; पक्षपात से दूर, तट्स्थ रह कर चिन्तन के लिए. कि मेरे 
साधार्मिक कलह-मुक्त केसे हों ! प्रयत्शील रहो, उस कलह को उपशान्त 
करने के लिए प्रयक्षशील रहो । 


ही .छिखित १८४० 
#२-छिखित १८४०३१८५२ 


अध्याय ७ 


अनुभूतियों के महान्‌ लोत 


आचाये मिश्षु चिन्तन के सतत्‌ प्रबहरमान खोत ये । उनसे अनेक धाराएँ 
प्रस्कृटित हुई हैं। हम किसी एक धारा को पकड़ कर उसके खोत को सीमित 
नहीं बना सकते । उनके एक में सब और सब में एक है | अनुभूति की धारा 
में से सव धाराएं निकछी हैं ओर सब धाराओं में अनुभूति का उत्कषे है । 
उनकी अनुभूति में शाइबत सत्यों और थुग के भूत, भावी और बतेमान के 
तथ्यों का प्रतित्रिम्ब है। 


: १ : कथनी और, करनी और 


कथनी और करनी का भेद जो होता है, यह नई समस्या नहीं है। यह 
मानव-स्वभाव की दुबछता है, जो सदा से चली आ रही है। इस श्र ब-सत्य 
को आचायेबर ने इन शब्दों में गाया है : 

जो स्वयं आचरण नहीं करते 

अज्ञानी बने हुए. चिल्लपों मारते हैं 

बे गुरुओं के समूह में 

गधे की भाति भोंकते हैं| 


: २ : भेख का भुलावा 


जीवन के बनने बिगड़ने में तीन वर्गों का प्रमुख हाथ होता है--माता- 
पिता, मित्र और गुर | इनमें सर्वोपरि प्रभावशाली व्यक्ति गुर होते हैं । गुरु 
कलछाचाये को भी कहा जाता है और धर्माचाये को भी। गुरु का भावात्मक 
अथे है शिक्षा का लोत। वह पवित्र होता है, व्यक्ति को पावन प्रेरणाए 
मिलती हैं, बह अपवित्र होता है, व्यक्ति को अपवित्र प्रेरणाएं मिलती हैं। जो 


खथ्याय ७: अनुभूतियों के महान्‌ स्रोत १५५ 


भर्म-गुरु का भेष पहने हुए होता है और कतेव्य में कुगुरु होता है उनके 
सम्प्कं-जनित परिमार्णों को इन झाब्दों में गूँथा है-- 

कुएं पर जाजिम बिछी है 

चारों कोनों पर भार रखा हुआ हे 

कोई भुलावे में आ, उस पर बेठ जाए उसकी क्‍या गति होती है ! 

वह कुएं में डब जाता है 

कुगुरु कुए के समान हैं 

जाजिम के समान उसका बेष है 

जो बेष के भुलाबे में आ जाता है 

बह उसकी कुशिक्षाओं में डूब जाता है 

कुगुरु भड़मूँ जे के समान है 

उसकी मान्यता भाड़ के समान है 

अज्ञानी जीव घास-फूस के समान हैं 

कुगुरु उन्हें मिथ्या-विद्वार्सों की भाड़ में झॉकते हैं! । 


: ३: बहुमत नहीं, पवित्र श्रद्धा चाहिए 


जन-साधारण में बहुमत का अनुकरण करने की परम्परा रही है | सत्य के 
अन्बेषकों ने इस पर सदा प्रहार किया है। “मैं तो सबके साथ होऊंगा -- 
भगवान्‌ महावीर ने कद्दा--यह बाल-चिन्तन है? । महात्मा गानधी ने कहा-- 
बहुमत नास्तिकता है। आचाये भिक्षु की उक्ति है-- 

बहुमत के भरोसे कोई न रहे 

निर्णय करो, परखो 

लोक भाषा में भी कहा जाता है 

घी खाओ। धघृत-पात्र नहीं 

थोड़ी या अधिक संख्या में नहीं 
१-साध्वाचार ढाल १० गा० ६-८८: 
जाजम विछाइ कूवा उपरें, चिहूँ कांनी रे मेल्यों उपर भार | 
भोछा वेंस तिण उपरें, ते डूब मरे रे तिण कूंवा मझार॥ 
तिम कुगुर छें कूवा सारिपा, जाजम सम रे कनें साधरो भेष | 
टयनें गुरु लेखब बंदणा करें, ते डूबें रे मुरख अन्ध अदेख रे ॥ 
कुगुरु भडमूजा सारिषा, त्यांरी सरधा हो खोटी भाड़ समांण। 
भारी करमां जीव चिणा सारिषाः्यांने कोखेहों खोटी सरधा में आंण॥ 
२-उत्तराष्ययन ४५।७ 


१४६ भिक्लु-विचार दशन 


आत्म-कल्याण साधना में है 
समाधान उन्हें मिलता है 
जिनके द्वृदय में पवित्र श्रद्धा होती है' । 


: ४ : अनुशासन और संयमी 


तामिल कवि मुन्सरे मरुदनाट ने कहा है--“यदि किसी मनुष्य के पास 

अपार धन सम्पत्ति हो, पर उसमें सच्चा संयम न हो 

ऐसे व्यक्ति को अधिकार देना 

बन्दर के हाथ भें मशालर देने के बराबर है । 

मशार, न बुके और न दूसरों को जछाये--यह तभी हो सकता है जब 
वह योग्य व्यक्ति के हाय में हो। संयमहीन मी और साथु मी; ये दोनों 
विरोधी दिद्याए हैं-.. 

अंकुश के बिना जैसे हाथी चलता है 

लगाम के बिना जैसे घोड़ा चलता है 

वेसे ही संयम के बिना कुगुरु चलता है 

वह केवल कहने के लिए साधु है? । 


: ५: श्रद्धा दुल्भ है । 


भगवान्‌ महावीर ने कहा--श्रद्धा दुलभ है। स्वामीजी ने इसे अपने हृदय 
को अनुभूति के रंग में रंग कर एक नया सोन्दये प्रदान किया है--- 

यह जीव अनन्त जीवों को सिद्धान्त पढ़ा चुका है 

अनन्त जीवों से सिद्धान्त पढ़ चुका है 


श-थोहरा घणां रो कारण को नहीं रे 
सुध सरधा थी पांमे सदा समाध रे 
धणां रे भरोसे कोइ रहिज्यो मती रे 
सुध सारधा ने चछगत मीठी जोय रे 
छोक भाषा में पिण इण विध कहे रे 
घी खाघो पिण कुछडो न गयो कोय रे 
२-तामिल साहित्य ओर संस्कृति पृ० ८६ 
३-साध्वाचार चौपई ढा० १ गा० ३५ : 
विन अंकुस जिम हाथी चाले, घोड़ो विगर रूगाम जी। 
एहवी चाल कुगुरुरी जाणो, कह्िवा ने साधु नाम जी।॥। 


अध्याय ७: अनुभूतियों के महान स्रोत 


यह जीव सब जीवों का गुरु बन चका है 

यह लीव सब जीवों का शिष्य बन चुका है 

पर सम्यक्‌ श्रद्धा के बिना भ्रान्ति नहीं मिटी 

बीज के बिना हल चलता है 

पर खेत खाली रह जाता है 

बेसे ही शन्य-चित्त से पढ़ने बाला परमार्थ को नहीं पाता" 

जो परमाथे को नहीं पाता वह प्रतिबिम्ब को पकड़ बैठ ज्ञाता है। उसे 
मूल नहीं मिलता । 

लाखों कुँड जल से भरे हें 

उनमें चन्द्रमा का प्रतिब्रिम्ब है 

मूर्ख सोचता है चन्द्रमा को पकड़ दू 

परसु चद्द्रमा आकाश में रहता है 

प्रतिबिम्ब को चन्द्रमा मानता है 

वह बुद्धि से विकल है। 

बेंसे ही बाह्याचार को जो मूल मानता है 

बह अशान-तिमिर में डुबा हुआ है । 


१५७ 


१-केइ भणे भणावे करना नांमता रे 
बले परसंस्या मान बढ़ाई हेत रे 
सूने चित परमारथ पायो नहीं रे 
ज्यू बीज विण खाली रह गयो खेत रे 
२-कुंडा भरीया जल सं छाखां गमे रे 
सगले छे चअम्द्रमा नों प्रतिबंब रे 
मूरल जाणे गिरलेऊँ चन्द्रमा रे 
ते तो आकासे अंतररब रे 
प्रतिबिब ने जो कोई मांने चन्द्रमा रे 
ते तो कहीजे विकक समांन रे 
ज््यों गुण विण सरधे साधु भेष ने रे 
ते हूतां मिथ्याती पूर अग्यान रे 


१५८ भिश्तु-विचार दशेत 
: ६ : जेन-धर्म की वर्तमान दशा का चित्र 


जेनधर्म की वतेमान अवस्था का उन्होंने सजीव चित्रण किया है-- 
भगवान्‌ महावीर के निर्वाण होने पर घोर अन्धकार छा गया है 
निन-धर्म आज भी अस्त्त्व में है 

पर जुगनू के चमत्कार जेसा 

लेसे जुगनू का प्रकाश क्षण में होता है 

क्षण में मिट जाता है 

साधुओं की पूजा अल्प होती है 

असाधु पूजे जा रहे हैं 

यह सूर्य कभी उग रहा है 

कभी अस्त हो रहा है 

मेख-धारी बढ़ रहे हैं 

बे परस्पर कलह करते हैं 

उन्हें कोई उपदेश दे तो 

ने क्रोध कर लड़ने को प्रस्तुत हो जाते हैं 

के शिष्य-शिष्याओं के छालची हैं 

सम्प्रदाय चलाने के अर्थी 

बुद्धि-विकल व्यक्तियों को मूंड इकट्ठा करते हैं 
गृहस्थों के पास से रुपये दिलाते हैं 
शिष्यों को खरीदने के लिए 

बे पूज्य की पदवी को «गे 

शासन के नायक बन बेठ गे 

पर आचार में होंगे शिथिल 

बे नहीं करंगे आत्म-साधन का कार्य 

गुणों के त्रिना आचाये नाम घराएँगे 

उनका परिवार पेट्ट होगा 

वे इन्द्रियों का पोषण करने में रत रहेंगे 
सरस आहार के लिए भटकते रहेंगे' 


“साध्वाचार चौपई ढाछ ३ गा० ६--१४ : 
जद पिण पाखंडी था अति घणा रे, 
तो हिचड़ाँ पिण पाषंडी लो जोर रे। 





जभ्याय ७: अनुभूतियों के महान्‌ स्रोत 


बेराग्य घटा है, भेख बढ़ा है 
हाथी का भार गधों पर लदा हुआ है 
गधे थक गए, बोक नीचे डाल दिया 





वीर जिनंद मुगत गयां पडढेंरे, 
. भरत में हुओ अंधारों घोर रे॥ 

तिण में धम रहसी जिनराज रो रे, 
थोड़ो सो अग्यानों चमत्कार रे। 

झबको परे नें बले मिट जांवसी रे, 
पिण निरन्तर नहीं इकबीस हजार रे॥ 

सल्प पूजा होसी सुध साधरी रे, 
आगूंच बीर गया हो भाष रे। 

असाधु री पूजा महिमा अति घणी रे, 
ठाणाअंग माँहें तिणरी साख रे॥ 

ऊुगे ऊुगे ने वबले अंगियो रे, 
तो आथमियाँ विन किम उगाय रे। 

इण न्याय भवियण नहिं धर्म सासतो रे; 
हुयहुय. कछपट ने बुक जाय रे॥ 

छिंगरा छिंगरी बधसी अति घणा रे, 
करसी मांदों मांहि भंगडा राड रे। 

जे कोई काढे तिण में खंचणी रे, 
क्रोध कर लड़वा ने छोे तयार जी॥ 

चेला चेंली करण रा छोभीया रें, 
एकंत मत बांघण सूं काम रे। 

विकछां ने मूड मूड भेला करे रे, 
दिराए ग्रहस्थ ना रोकड़ दाम रे॥ 

पूजरी पदवी नाम धरावसी रे, 
में छां सासण नायक सांम रे। 

पिण आचारे ढीला सुध नहिं पालसी रे, 
नहिं. कोई आतम साधन काम रे॥ 

आचाये नाम धरासी गुण विना रे, 
पेट भरा ज्यांरों परवार रे। 


१५६ 


१६० भिक्षु-विचार दशन 


इस काल में ऐसे सेखधारी हैं' | 
उनका भगवान्‌ पहावीर के प्रति आत्म-निवेदन भी बड़ा मार्मिक है-- 
भगवन्‌ ! आज यहां कोई सर्वेज्ञ नहीं है 
और श्रतकेवली भी, विच्छिन्न द्वो चुके 
आज कुब॒द्धि कदाग्रहियों ने 

जेन-धर्म को बाँट दिया है 

छोड़ चुके हैं जेन-धम को 

राजा, मद्दाराजा सब 

प्रभो ! जैन-धर्म आज विपदा में है 
केवल ज्ञान-शून्य भेख बढ़ रहा है 

इन नामधारी साधुओं ने 

पेट पूर्ति के लिये 

दूसरे दशनों की शरण ले ली है 
इन्हें केसे फिर मांगे पर छाया जाए 
इनकी विचार धारा का 

कोई सिर-पर नहीं है 

इन्हें न्याय की बात कहने पर 

ये कलह करने को तेयार हो जाते हैं 
प्रमो ! तुमने कहा है 

सम्यगृदशन, ज्ञान, चारित्र और तप। 
मुक्ति के मागे यही है 

मैं इनके सिवाय किसी को 





लपटी तो हूसी इंद्री पोषवा रे, 
कपट कर लयासी सरस आहार रे ॥ 
तकसी तो देखी आरा टामलछा रे, 
रिंगससी ए जाणी जीसणवार रे। 
पांत जीमें जिंहां जासी पाधरा रे, 
आग्या छोपे हूसी बेकार रे॥ 
१-साध्वाचार चौपई ढाल ६ गा० २८ : 
बेराग घट्यो ने भेष बधियो, हाथ्यां रो भार गधां रृदियो। 
थक गया बोज दियो राछो, एहवा भेष धारी पांचमें कालो॥ 


अध्याय ७ : आनुभूतियों के महान्‌ स्रोत द १६१ 


मुक्ति-मार्ग नहीं मानता 
मैं अरिदृत को देव 
ओर मानता हैं गुरु निग्रेन्य को ही 
घम वही है सत्य सनातन 
जो कि अहिंसा कहा गया है 
शेष सब मेरे लिए भ्रम-जाल है 
मैं ग्रमो ! तुम्हारा शरणार्थी हूँ 
मैं मानता हूँ प्रमाण तुम्हारी आशा को 
तुग्द्दी हो आधार मेरे तो 
तुम्हारी आशा में मुझे परम आनन्द मिलता है 
: ७ : आकाश केसे संधे ९ 
बे पवित्रता के अनन्य मक्त थे। उनका अमिमत था कि सब्च पवित्र 
हों । जहाँ मुगिया अपविन्र हो जाता है वहाँ बड़ी कठिनाई होती है-- 
आकाश फट जाये। 
उसे कोन साधे ? 
गुर सहित गण बिगड़ जाए। 
उस संघ के छेदों को कौन रोके) ! 
: ८ : क्रीध का आवेग 
क्रोध के आवेश से परिपृण मनोदशा में एक विचित्र प्रकार की उछल- 
कूद होती है। उसका बणन इन शब्दों म॑ है-- 
क्रोध कर वे लड़ने लग जाने हैं 
इस प्रकार जउकलते हैं 
जेसे भाड़ भ॑ से चने उछलते हों ? 


१-बीर सुणो मोरी बीनती की ढाल : 

२-साध्वाचार चौपई ढाल ६ दृहा ४ : 

आझामे फाटे थीगरी, कुण छे देवणहार, 

ज्यूँ गुरु सहित गण विगडियो, त्यारे चहुँ दिस परिया बघार || 

३-साध्वाचार चौपई ढाछ २१ गा० ३० : 

जो बरतां री चरचा करें वां आगें, तो क्रोध करे लडवा छार्गे। 

जांणें भाड मा॒ सं चिणां उछ्ुछीया, कम जोगे गुर माठा मिलीया ॥ 
११ 


१६२ भिक्ु-विचार दर्शन 


: ९ : विनीत-अविनीत 


विनीत और अविनीत की अनेक परिभाषाएँ हैं। आचाये भिक्षु ने 
परिभाषाओं के अतिरिक्त उनका मनोवेजश्ञानिक विश्लेषण भी किया है। उसके 
कुछेक तथ्य ये हैं-- 

“एक साधु विनीत है और दूसरा अविनीत। बिनीत अच्छा गाता है 
और जो अविनीत है वह गाना नहीं जानता । गाने वाले की छोग सराइना 
करते हैं तब वह मन में जलता है और लोगों को कहता है-- 

यह गा-गा कर जनता को प्रसन्न करता है और मैं तत्त्व सिखाता हूँ! । 

वह गुरु का गुणानुवाद सुनकर भी प्रसन्न नहीं होता। ग़ुरू का 
अबगुण सुनता है तो वह खिल उठता है? । 

वह गुर की बराबरी करता है। सड्ढा हुआ पान जैसे दूसरे पानों को 
बिगाड़ देता है बसे ही अविनीत व्यक्ति दूमरों में 








१-विनीत अविनीत ढाल १ गा० २२, २३ : 
कोई उपगारी कठ कलाधर साधरी रे, 
प्रशंसा जश कीरति बोले छोग रे। 
अविनीत अभिमानी सुण सुण परजले, 
उणरे हरख घटे ने बंधे शोग रे॥ 
जो कंठ कछा न हुवे अविनीत री रे 
तो लोकां आगे बोले विपरीत रे | 
यां गाय २ रीकाया छोक मा रे, 
कहे हूं तत्व ओलछेखाऊ' रूडी रीत रे॥ 
२-विनीत अविनीत ढाल १ गा० २६ : 
आओ गुरु रा पिण गुण सुणन बिलखो हुवे रे 
ओगुण सुणे तो हरषत थाय रे। 
एहवा अभिमानी अविनीत तेहन रे; 
ओछखाउ' भवजीवां न॑ इण न्याय रे॥ 
३-विनीत अविनीत हाल १ गा० २८ : 
बले करे अभिमानी गुरू सूँ बरोबरी रे, 
तिण रे प्रबल अविनों नें अभिमान रे। 
ओ जद तद टोढामें आछो नहीं रे, 
ज््यू बिगठयो बिगाडे सडीयो पान रे॥ 


अध्याय ७: अनुभूतियों के महान्‌ ख्लोत १६३ 


अविनीत को जब गण में रहने की आशा नहीं होती तब वह डकौत की 
भाँति बोलता है। हकोत जेंसे गर्भवती स्त्री को कहता है--तुम्द्वारे सुन्दर बेटा 
होगा और पड़ोसिन को कह जाता दै--इसके बेटी होगी और वह भी 
अत्यन्त कुरूप। इसी प्रकार गुर के भक्त-शिष्यों के सामने वह गुरु की 
प्रशंसा करता है और जिसे अपने अधीन हुआ जानता है उसके सामने गुरु 
की निन्‍्दा करता है' | 


जो दूसरे की विशेषता को अपनी विशेषता की ओट में छिपाने का 
प्रयत्न करता है और जो गुण सुनकर अप्रसन्‍्न और निन्‍्दा सुनकर प्रसन्न 
होता है बह व्यक्ति-बिशेष को महख देता है, गुण को नहीं। जो शुण की 
पूजा करना नहीं जानता, वह बहुत पढ़कर भी शायद कुछ भी नहीं जानता। 
इसलिए, उसे अविनीत द्वी नहीं, अज्ञानी भी कहा जा सकता है। जो बड़ों 
का सम्मान नहीं करता और दूसरों को उभाड़ कर विद्रोह पूण भावना फैलाने 
में ही रस लेता है उसे क्‍या पता कि साधना में क्‍या रस ह्वोता है ? वह 
अविनीत ही नहीं है, नीरस भी है। उसने साधना का स्वाद चखा ही नहीं । 

जो मुख के सामने कुछ और कहता है 

तथा पीठ पीछे कुछ और 

बह विप का घड़ा है; दक्न अमृत का छगा हुआ है 

बह अविनीत ही क्‍या है, जीता-जागता विश्वासघात है 

अविनीत को अविनीत का संयोग मिलता है 

तब वह बसे ही प्रसन्‍न होता है । 

जैसे डायन जरख को पाकर प्रसन्न द्ोती है* । 


_ _किंि-++ 


१-विनीत अविनीत ढाल २ दृहा ३: 
गुरु भगता श्रावक श्राविका कनें, 
गुरु रा गुण बोछे ताम। 
आपरे वश हुओ जाणे तिण कनें, 
ओगुण बोले तिण ठाम॥ 
२-विनीत अविनीत ढाछ ४ गा० २८ : 
अविनीत नें अविनीत श्रावक मिले ए, 
ते पामें घणो मन हरख। 
ज्यू. डाकण राजी हुवे ए) 
घढवानें मिलियां जरख॥ 


१६४ भिक्षु विचार दर्शन 


अबिनीत अपने सम्पर्क से विनीत को भी अविनीत बना देता है | जेंसे-- 

एक व्यक्ति ने अपने बेटे का विवाह किया। दहेज में ससुराल वालों ने 
कई गधे दिये । उनमें एक गधा अविनीत था। बह जल-पात्र को गिरा 
फोड़ देता। उससे हैरान होकर उसे छोड़ दिया। वह जंगल में स्वतंत्र 
रहने लगा। एक दिन वहाँ एक गाढ़ीवान आया। वृक्ष की छाँह में 
विश्राम के लिए उतरा | बेलों को एक पेढ़ से बाँध दिया और स्वयं रसोई 
पकाने लगा। गधा घृूमता-फिरता उन बेंलों के पास जा पहुँचा। वह 
बोला--देखो ! मेरी बात मानो तो तुम इस मार दोने के #कप्ट से मुक्त हो 
सकते हो | 

दो बेलों में एक मामा था और दूसरा भानज्ञा। मामा-बैछ को उसकी 
बात रुची। किन्तु भानजे ने फटकार बताते हुये कहा--हम भार ढोते 
हैं वह तुम देखते हो, पर हमारा स्वामी हमारी कितनी सेवा करता है, वह नहीं 
देखते। गधा बोला आखिर हो तो परतंत्र ही न! भानजें ने कहा-- 
हम स्वतंत्र होकर कर ही क्‍या सकते हैं ? भानजे के सममाने के बाद 
भी मामा गधे के जाल में फँस गया। गाड़ी चली और मामा ने कुबुद्धि का 
प्रयोग शुरू किया । वह चलते-चलते गिर पड़ा, उठाया और फिर गिर पड़ा, 
जोर-जोर से साँस लेने लगा। गाड़ीवान ने सोचा--बेल मरने बाला है। 
उसने उसे मार गाड़ी में डाल दिया । अब एक बेल से गाड़ी केसे चले। 
आस-पास गधा घूम रहा था। उसे पकड़ गाड़ी में जोत दिया। बे दोनों 
दुःखी हुए--बेल मारा गया और गधे को जुतना पढड़ा। उसी प्रकार कुबुद्धि 
सिखानें वाला और सीखने वाला दोनों दुखी होते हैं* । 


: १० : गिरगिट के रंग 


व्यक्तित्व की पहली कसोटी है सहिष्णता। इसे पाये बिना कोई भी 


१-बविनीत-अविनीत ढाल २ गा० १३-१४ : 
बुटकने गधेंडे दुराचारी, तिण कीधी घणी खोटाई रे। 
आप छांदे रह्मो उज़ाड़ में, एक बलद न॑ कुबद सीखाई रे॥ 
तिण अविनीत बलद न॑ तुरकियां, मार गाडा में घालयो रे। 
बुटकना नं आण जोतरथो, हिवे जाये उतावल सं चाल्यो रे ॥ 
इये अविनीत ने अविनीत मिल्यां, अविनीतपणों सिखावे रे। 
पर्डई बुटकना ने बलद ज्यू, दोनू' जणा दुःख पावे रे॥ 


अध्याय ७: अनुभूतियों के महान्‌ स्रोत १६५ 


व्यक्ति मन का संतुलन नहीं रख पाता। जो परिस्थिति के बहाव में ही बहता 
है, थोड़े में प्रसनन और थोड़े में अप्रसन्‍न हो जाता है, उसका अपना कोई 
व्यक्तित्व नहीं होता । एक संस्कृत कबि ने कहा है-- 

जो क्षण मे रुष्ट और क्षण म॑ तुप्ट होता है, क्षण में तृष्ट और क्षण में रुष्ट 
होता है, इस प्रकार जिसका चित्त अनवस्थित है उसकी प्रसन्नता भी इराने 
वाली होती है" । आचार्य भिक्षु ने ऐसे मनोभाव की तुलना सोरे से की है -- 

सोरा मेँह में झलने पर ठंडा लगता है 

अप्ि म॑ डालने पर बह भभक जाता है 

क्षण में प्रसन्‍न और क्षण में अप्रसन्न होता है 

बह सोगरे के समान है 

मोजन, जल, वस्त्र मिलने पर 

जो कुत्ते की भाँति पृछ हिलाता है 

और उलाहना मिलने पर 

जो संघ से अलग हो जाता है 

सोरा स्वयं जलता है, दूमरों को जलाता है 

फिर रख होकर उड़ जाता है 

बसे ही अभिनीत व्यक्ति 

अपने और दूसरों के गुणों को राख कर डालता है* | 


क्षण-क्षण में रुप्ट-तुप्ट होने का मनोभाव अच्छा नहीं है। उससे व्यक्ति 
को असन्तोष पृण जीवन बिताना पड़ता है, पर स्वभाव का परिवतेन भी कोई 
सहज सरल नहीं है । 


१-क्षण रष्ट: क्षणे तुष्ट:, मष्ट: तुप्ट: करण क्षण। 

अनवस्थित चित्तानां, प्रसादो5पि भयंकरः ॥ 
२-विनीत-अविनीत ढाछ २ गा० ३९-३३ : 

सोर ठंडो लागे मुख में घालियां, अग्नि मांहें घाल्यां हुवे तातो रे। 
छयू' अविनीत नं सोर री ओपमां, सोर ज्यू अछगो पडे जातो रे॥ 
आहार पाणी वस्त्रादिक आपियां, तो उ खान ज्यू' पूछ हलावे रे । 
करडों कहां उठे सोर अग्नि ज्यू" गण छोडी एकल उठ जावे रे ॥ 
सोर आप बले बाले ओर नें, पछे राख थइ उड जावे रे। 
ज््यू' अविनीत आप नें पर तणा, ज्ञानादिक गुण गमावे रे॥ 


१६६ भिक्षु-विचार दशेन 


किसी के हृदय को बदलने का साधन है सममझाना-बुझाना। किन्तु 
किसी का समझना समभाने वाले पर ही निर्मर नहीं है। समझाने और 
समभकने वाले दोनों योग्य हों, तमी वह कार्य पूर्ण होता है, अन्यथा नहीं | इस 
तथ्य को प्याज़ के उदाहरण से समझाया है-- 

प्याज को सौ बार जल से घोया 

पर उसकी गंध नहीं गई 

अविनीत को बार-बार उपदेश दिया 

पर उसका हृदय नहीं बदला 

प्याज की गंध धोने पर 

कुछ मंद पड़ जाती है 

परन्तु अविनीत को उपदेश 

देने का कोई फल नहीं होता' । 


: ११ : गुरु का प्रतिबिम्ब 


एक व्यक्ति को विनीत शिक्षक मिलता है और दूसरे को शिक्षक मिलता 
है अविनीत । एक जो विनीत के पास सीखा और दूसरा अविनीत के पास, 
उन दोनो में कितना अन्तर है ! यह प्रइन उपस्थित कर आचाये ने स्वयं 
इसका समाधान किया है-- 

एक ने विनीत से बोध पाया 

और एक ने पाया भविनीत से 

उनमें उतना ही अन्तर है 





१-विनीत-अविनीत हाल ३ गा० २६-३० : 

कांदा नं सो वार पाणी स्‌ घोवियां, 
तोही न मभिटे तिणरी बास हो। 

ज्यू अविनीत ने गुरु उपदेश दिये धणों, 
पिण मूठ न छागे पास हो॥ 

कांदा री तो वास धोयां मुधरी पढ़े, 
निरफल हे अविनीत नें उपदेश हो। 

जो छेडवे तो अविनीत अबडों पडे घणों, 
उणरे दिन २ अधिक कलेश हो ॥ 


अध्याय ७: अनुभूतियों के मद्दान्‌ स्रोत १६७ 


जितना धूप और छाँह में*। 

जो विनीत के द्वारा प्रतिबुद्ध है 

वह चावल-दाल की भाँति सबसे घुल-मिल जाता है 
जो अविनीत के द्वारा प्रतिबद्ध है 

वह 'काचर' की भाँति अलग ही रहता है? । 


: १२ : उत्तरदायित्व की अवहेलना 


आचार भिक्षु संघ-व्यवस्था के महान्‌ प्रवतेक थे। वे व्यवहार के क्षेत्र 
में पारस्परिक सहयोग को बहुत महत्व देते थे। जो व्यक्ति स्वार्थी होते हैं, 
बे केवछ लेना ही जानते हैं, देना नहीं ओर जो सामुदायिक उत्तरदायित्व की 
अबहेलना करते हैं बे संघ की जड़ों फो उखाड़ने जेमा प्रयत्न करते हैं। इसे 
एक कथा के द्वारा समझाया है-- 

किसी व्यक्ति ने चार याचर्कों को एक गाय दी । 

बे क्रमशः एक-एक दिन उसे दुद्ते हैं 

पर उसे चारा कोई नहीं खिल्ाता । 

वे सोचते हैँ एक दिन नहीं खित्यएँगे तो क्‍या है ! 

कल जिसे दूध लेना है वह स्वयं स्विछाणगा । 

उनकी स्वार्थ-बृत्ति का फल यह हुआ 

कि गाय मर गई 

रहस्य चला तन्न लोगों ने उन्हें शिकारा 

दूध भी अब कहाँ से मिले उन्हें ! 





१-बिनीत अविनीत ढाल ४ गा० १४: 
सममाया विनीत अविनीत रा ए, 
त्यांसें फेर कितोयक होय । 
ज्यू ताबडो ने छांहडी ए, 
इतरो अन्तर जोय ॥ 
२-विनीत अविनीत ढाछ ५ गा० १४ : 
बिनीव तणा समम्राविया ए, 
सार दाल ज्यू' भेछा होय जाय। 
अविनीत रा समम्राविया ए, 
ते कोकछा ज्यू' कानी थाया 


१६८ भिछ्तु-विचार दशन 


इसी प्रकार जो संघ या आचाये से बहुत लेना चाहते हैं परन्त उनके 
प्रति अपना दायित्व नहीं निभाते, बे स्वयं नष्ट होते हैं और संघ को भी 
विनाश की ओर ठकेल देते हैं' । 

जिस समाज, जाति और देश मे निस्वार्थ भावी छोग होते हैं, उस मझाज, 
जाति और देश का उत्कर्ष होता है. और स्वार्थी छोग संगठन को अपकर्ष की 
ओर लेजाते हैं। स्वार्थी की दृष्ठि स्वाथ पर टिकती है, दायित्व उसकी 
ओट में छिप जाता है। स्वाथे कोई बुरा ही नहीं है, परन्तु संघ के हितों को 





१-विनीत अविनीत ढाछ ४ गा० ११-१४ : 
किण ही गाय दीघधी च्यार ब्राह्म्णां भणी रे, 
ते बारे २ दूददे ताय रे। 
तिणने चारे न नीरे छोभी थका रे, 
म्हारे काले न दूजे आगाय रे॥ 
त्यांरे मांहोंमां छागो ईशको रे; 
तिणसू' दुखे २ मूह गाय रे। 
ते फिट २ हुवा ब्राक्षण छोक में रे, 
ते द्ष्टान्त अविनीत ने उलखाय रे | 
गाय सरिखा आयारज मोटका रे, 
दूध सरिखो दे ज्ञान अमोलछ रे। 
कुशिष्य मिल्या ते ब्राह्मण सारिखा रे, 
ते ज्ञान ता लेवे दिल खोल रे ॥ 
आहार पाणी आदि बीयावच तणी रे 
ए न करे सार संभाढ रे। 
एहबा अविनीतां रे वस गुरु पडा रे, 
त्यां पिण दुखे २ कियो काल रे ॥ 
ब्राह्मण तो फिट फिट हुवा घणा रे, 
ते तो एकण भव ममरार रे। 
तो गुरु रा अविनीत रो कहिवो किसू रे, 
तिण रो भव २ में हुसी बिगाड़ रे | 








अध्याय ७: अनुभूतियों के महान स्रोत १६६: 


गौण बनाकर जो प्रमुख बन जाए. वैसा सवा अवश्य ही बुरा है। आचाय 
भिक्षु ने इसी तथ्य को उक्त पंक्तियों में अंकित किया है। 


: १३ : चौधराई में खींच-तान 


आचार्य मिक्षु की अनुभूति की घारा कहीं तटों की सीमा में प्रवाहित हुई 
है तो कहीं उन्मुक्त। तटों के मध्य में बहने वाली धारा का सुखद-स्पश 
हम कर चुके हैं। अब उम्मुक्त धारा में भी कुछ डुबकियाँ छगा छें। 

एक खरगोश के पीछे दो बाघ दौड़े। बह भाग कर एक खोह में घुस 
गया। वहा एक छोमड़ी बेटी थी। उसने पृछा--तू प्रा्ों को हथेली पर 
लिए केसे दौड़ आया ? 

चहन । जंगल के सभी जानवर मिलकर मुझे चोघरी बनाना चाहते थे | मैं 
इस पचड़े में पड़ना नहीं चाहता था। इसलिए बड़ी कठिनाई से उनके 
चंगुल से निकल आया हूँ--खश्गोश ने अपनी मभयपूर्ण भावना को छिपाते 
हुए. कहा । 

लोमड़ी--मैया ! चोधराई में तो बड़ा स्वाद है । 

खरगोश--बहन ! यह पद तुम ले लो, मुझे: तो नहीं चाहिए। 

लोमड़ी का मन छछचाया और वह चौधराई का पद लेने खोह्द से बाहर 
निकली | वहाँ बाघ खड़े ही थ। उन्होंने उसके दोनों कान पकड़ लिए | 
वह कानों को गँवाकर तुरंत लौट आई | 

खरगोश--अमी वापस क्‍यों चली आई ! 

लोमड़ी--चौधराई में खींचतान बहुत है । 

यह सच है चौधराई मे स्रींचतान बहुत है' | पर उसकी भूस्व किनको 
नहीं है ! जनतन्त्र के युग में वह और अधिक उमर जाती है। किन्तु लोग 
इससे बोध-पाठ >--अपनी योग्यता को विकसित किये बिना चोधरी बनने का 
यत्न न करें । 


: १४ : ताँबे पर चांदी का मोल 


एक साहूकार की दुकान में एक आदमी आया। उसने एक पैसे का गुड़ 
छेना चाहा | सेठ ने पैसा ले उसे गुड़ दे दिया। उसने सोचा प्रारम्म 
अच्छा हुआ है पहले पहल तॉबे का पेसा मिला है। 
दूसरे दिन वह एक रुपये को भुनाने के लिए. आया। साहूकार ने वह 
ले छिया और उसको रेजगारी दे दी। साहुकार ने प्रारम्म को शुभ माना | 
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तीसरे दिन वह खोठा रुपया भुनाने को आया। साहूकार ने उसे लेकर 
देखा तो वह खोदा रुपया था--नीचे ताँबा और ऊपर चाँदी का भोल था । 
साहूकार ने रुपये को नीचे डालते हुए कहा--आज तो बहुत बुरा हुआ | 
सूर्योदय होते-होते खोटे-रुपये के दशन हुए हैं। 

ग्राहक बोछा--सेठजी ! नाराज क्‍यों होते हैं ? परसों मैं ताँबे का पेसा 
लाया था तब आप बहुत प्रसन्‍न हुए और उसकी वन्दना की। कल मैं चाँदी 
का रुपया छाया था तत्र भी आप प्रसन्न हुए और उसकी बन्दना की । आज 
मैं जो रुपया लाया हूँ उसमें ताँत्रा और चाँदी दोनों हैं। आज तो आपको 
अधिक प्रसन्‍न होना चाहिए, इसको दो बार बन्दना करनी चाहिए। 


साहूकार ने भलाते हुए कहा--मूस्ल ! परसों तू पेसा लाया, वह कोरे 
ताँबे का था, इसलिए खुश था। कल रुपया लाया; वह कोरी चाँदी का था, 
इसलिए बह भी खरा था। आज तू जो छाया है वह न कोरा तॉबा है और 
न कोरी चॉदी । यह तो धोखा है। नीचे ताँबा है और ऊपर चॉाँदी का 
पानी चढ़ाया हुआ है, इसलिए यह खोटा है । 

गृहस्थ पेसे के समान है। साधु रुपये के समान है। साधु का मेष 
धारण करने वाला उस खोटे रुपये के समान है, जो न कोरा ताँचा है और न 
कोरी चाँदी है। 

गृहस्थ मोक्ष की आराधना कर सकता है, सा घ॒ मोक्ष की आराधना करता 
है, पर भेषधारी मोक्ष की आराधना नहीं कर सकता' | 

अपने रूप में सच वस्तुएं शुद्ध होती हैं। अशुद्ध वह होती है, जिसका 
अपना रूप कुछ दूसरा हो और वह दीखे दूसरे रूप में । यह अन्तर और 
बाहर का भेद जनता को भूछाबे में डालता है। इसीलिए. मनुष्य को पारखी 
बनने की आवश्यकता हुई | 

परीक्षा के लिए शरीर-बल अपेक्षित नहीं है । वह बुद्धि-बल से होती है | 
इरीर-बल जहाँ काम नहीं देता वहाँ बुद्धि-बल सफल हो जाता है। 


: १५ : बुद्धि का बल 


एक जाट ने ज्वार की खेती की। फसल पक गई थी । एक रात को 
चार चोर खेत में घुसे। ज्वार के भुट्टों को तोड़ चार गट्टर बाँध लिए. । 
इतने में जा० आ गया और उसने यह सारा फरतब देख लिया । बह उनके 
पास आया और हँसते हुए पूछा--भाई साहब ! आप किस जाति के द्वोते हैं ! 
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उनमें से एक ने कहा--मैं राजपूत हूँ। दूसरा-मैं साहूकार हूँ) तीसरा 
--मैं ब्राह्मण हूँ। चौथा--मैं जाट हूँ । 

जाट ने राजपूत से कहा--आप मेरे स्वामी हैं, इसलिए कोई बात नहीं, 
जो लिया सो ठीक है। साहूकार ऋण देता है इसलिए उसने लिया; वह भी 
ठीक है, ब्राह्मण ने लिया है उसे मैं दक्षिणा ही मान छगा, पर यह जाट किस 
न्याय से लेगा ! चलछ; वुके अपनी माँ से उलाहना दिलाऊंगा। उसका 
हाथ पकड़ ले गया और उसी की पगड़ी से कसकर उसे एक पेड़ के तने पर 
बाँच दिया | 

बह फिर आकर बोला--मेरी माँ ने कहा है--राजपृत हमारा स्वामी है, 
साहुकार ऋण देता हैं सो ये लेते हैं वद्द न्याय है, पर ब्राह्मण किस न्याय से 
छेगा ! वह तो दिये बिना ठता नहीं | चलछ मेरी माँ के पास | वह उसे भी ले 
गया और उसी प्रकार दूसरे पेड़ के तने पर बाँध आया । उन्हीं पेरों लौट आया 
और बोला--मेरी माँ ने कहा है--राजपृत हमारा स्वामी है, वह ले सो न्याय 
हैं, पर साहूकार ने हमें कब ऋण दिया था ! चल, मेरी माँ त॒मे बुल्मती है । 
उसको भी पकड़ हाथ ले गया ओर उसी माँति बाँध आगरा । अब राजपूत 
की बारी थी।  सने आते ही कद्वा--ठाकुर साहब ! जो स्वामी होते हैं बे 
रक्षा करने को होते हैं या चोरी करने को ! उसे भी ले गया और उसी 
भाँति बाघ दिया। चारों को बाघ थाने में गया और चारों को गिरफ्तार 
कस्वा दिया। बुद्धि से काम लिया तब सफल हो गया। यदि वह शरीर- 
बल से काम लेता तो स्वयं पिट नाता और अनान भी चला जाता! | 

: १६ : विवेक शक्ति 

परीक्षा-शक्ति नहीं होती तब्र तक सब समान होते हैं। सब समान हों, 
किसी के प्रति राग-द्वेप न हो--यह अच्छा दी हैं पर ज्ञान को कमी के कारण 
सब समान हों >यह अच्छा नहीं हें। आचाये मिक्षु “विवेक को बहुत 
महत््व देते थे । अविबेकी के लिए काँच और रल्र समान होते हैं । जब विबेक 
जागता है तब कॉच, कॉच हो जाता हैं, रत्न, र्त-- 

दो माई रत्नों का व्यापार करते थे। एक दिन बड़ा भाई अकस्मात्‌ संसार 
से चल बसा । पीछे वह प्लो और एक पुत्र को छोड़ गया। पृत्र अभी 
बच्चा ही था। थोड़े वर्ष बीते। छड़का भी कुछ बड़ा हो गया। एक 
दिन उसकी माँ ने कह्य-बेठा, जाओ | यह पोटला अपने चाचा के पास ले 
जाओ। रुपयों की जरूरत हे इसलिए कह देना; ये रत्न बैच द-- 
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लड़का दौड़ा । रत्नों की पोटली चाचा को सींप दी और माँ ने जो 
कहा वह सुना दिया। चाचा ने उसे खोल देखा तो सारे रत्न नकली ये । 
उसने पोटलछी को बाँघ उसे उसी क्षण लोटा दिया और कहला भेजा कि अभी 
रनों के भाव मन्दे हैं, जब तेज होंगे तब बेचेंगे। चाचा ने उस बच्चे को 
रनों की परख का काम सिखाना शुरू किया। थोड़े समय में ही वह इस 
कला में निपण हो गया । 

एक दिन चाचा ने उसके घर आकर कहा--बेट ! रत्नों के भाव तेज हैं, 
वे रत्न बेचने हों तो अपनी माँ से कहदों । 

बह पोटली आई | उसने तत्परता से उसे खोला। देखते ही उन रख्नों 
को फेंक दिया। माँ देखती ही रही | उसके लिए बे रत्न थे किन्तु उसके पत्र 
के लिए, जो रत्नों का पारखी बन चुका था, अब बे रत्न नहीं रहे । 


: १७ : उद्घाछ्ा पत्थर तो गिरेंगा ही 


किसी ने पूछा--गुरुदेब ! साधुओं को असुख क्यों होता है, जत्र कि बे 
किसी को भी दुःख नहीं देते ! 

आचाये मिक्षु ने कद्दा-जिसने पत्थर उछाल कर सिर नीचे किया है 
बढ़ तो उस पर गरेगा ही। आगे नहीं उडछालेगा तो नहीं गिरेगा । पहले 
दुःख दिया हे बह तो भुगतना ही है। अग् दुःख नहीं देते हैं तो आगे दुःख 
नहीं पाएँगे*। 

विबेक का अथ है--पृथक्करण । भलाई और बुराई दो हैं। विवेक उन्हें 
बांद देता है। कोई आदमी आज भला है, पर वह पूर्व-संचित बुराई का फल 
भोगता है। प्रइन हो सकता है--यह क्यों ? इसका उत्तर यही है कि विश्व 
की व्यवस्था में विबेक है । 

कोई आदमी भाज बुरा है पर वह पूर्व-संचित मलाई का फल भोगता है 
तब सन्देह होता है। उनके समाधान के लिए यह पर्याप्त है कि विश्व की 
व्यवस्था में विबेक है | उन संवाद ग॑ इसी धर व सत्य की व्याख्या है | 
१-अणुकम्पा ढाछद्ध ७ गा० १६५ 
काच तणा देखी मिणकला, अणसमका हो जाणे रत्न अमोहर ! 
ते निजर पडयाँ सराफ री, कर दीधो हो तिणरो कोडयां मोल ॥ 
२-इृष्टान्त-१२२ 
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: १८ : राग-द्वष 
प्र व-सत्य को पकड़ने में सबसे बड़ी बाधा है राग-द्वेष पूण मनः स्थिति । 


आचाये भिक्षु के अनुसार द्वेष की अपेक्षा राग अधिक बाधक है-- 


किसी आदसी ने बच्चे के मेँंह पर एक चपत जमाया | छोगों ने उसे 
उलाहना दिया । 


किसी आदसमी ने बच्चे को छडडू दिया। छोगों ने उसे सराहा | द्वष 
पर दृष्टि सीधी जाती है, राग पर नहीं जाती। द्वपष की अपेक्षा राग को 
छोड़ना कठिन है। द्वेष मिटने पर भी राग रह जाता है। इसीलिए वीतराग 
कहा जाता है, वीतद्व घ नहीं" | 


राग बस्तुओं का ही नहीं होता, विचारों का मी होता है। आचार्य हेम- 
चन्द्र के अनुसार--काम-राग, स्नेद-राग को थोड़े प्रयत्न से मियाया जा सकता 
है, पर दृष्टि-राग--विचारों के राग को उच्छेद करना बड़े-बड़े पुरुषों के लिए. 
भी कठिन है। आचाये भिक्षुको एक ऐसे ही रागी की कहना पड़ा-- 
चर्चा चोर की भाँति मत करो-- 


एक आदमी चर्चा करने आया। एक प्रश्न पूछा । वह पूरा हुआ ही 
नहीं कि दूसगा प्रश्न छेड़ दिया | दूसरे को छोड़ तीसरे को हाथ डाछा । तब 
आचाये भक्ष ने कहा-चोर की भाँति चर्चा मत करो | 

खेत का स्वामी भट्टों को श्रेणीबद्ध काटता है। और चोर आ धुसे तो वह 
एक कहीं से काटता है और दूसग कहीं से | तुम खेत के स्वामी की तरह 
क्रमशः चलते चलो । एक-एक प्रश्न को पूरा करते जाओ | चोर को माँति 
मत चलो । 


: १९ : विराम 


प्रारम्भ और विराम प्रत्येक बस्तु के दो पहल हैं। मनुष्य की कोई झृति 
अनादि-अनन्त नहीं होती । 
विश्व अनादि-अनन्त है। जिसकी आदि न हो और अन्त भी न हो, 
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उसका मध्य केसे हो' ! मनुष्य की कृति की आदि भी होती है और अन्त 
भी होता है। इसलिए उसका मध्य भी होता है | 

भमिक्षु-विचार-दशन' यह एक मनुप्य की कृति है। इसकी आदि में एक 
महापुरुष के जीवन का परिचय है और इसके अन्त में एक मह्यापुरुष की 
सफलता की कहानी है और इसके मध्य में सफलता के साधन-सूत्रों का विस्तार 
है। आदि का महत्त्व होता है और अन्त का उससे भी अधिक, पर ये दोनों 
संक्षिप्त होते हैं। लम्बाई-चोड़ाई मध्य में होती है। सफलरूता जीवन में 
होती है, पर मृत्यु सबसे बढ़ी सफलता है। जिसकी मृत्यु उत्कर्प में न हो, 
आनन्द की अनुभूति में न हो, उसके मध्य-जीवन की सफलता विफलता में 
परिणत हो जाती है | 

आचाये भिक्षु का सूत्र था--ज्योतिहीन जीवन भी श्रेय नहीं है और 
ज्योतिहीन मृत्यु भी श्रेय नहीं है। ज्योतिमेय जीवन भी श्रेय है और 
ज्योतिमय मृत्यु भी श्रेय है । 

बोर पत्नी विहुला ने अपने पुत्र से कहा--““जिछोने पर पढ़े-पद़े सड़ने 
की अपेक्षा यदि तू एक क्षण भी अपने पराक्रम की ज्योति प्रकट करके मर 
जाएगा तो अच्छा होगाः |” 

प्रमाद पूण जीवन और मृत्यु में क्या अन्तर है ! आचाये मिक्ष रात्रि- 
कालीन प्रवचन कर रहे थे । आसोजी नाम का श्रावक सामने बैठा-बेठा नींद 
ले रहा था। आपने कहा-- 

“आसोजी ! नींद लेते हो ! आसोजी बोले नहीं महाराज |! और फिर 
नींद शुरु कर दी। आपने फिर कहा--आसोजी ! नींद लेते हो ! वही उत्तर 
मिला--नहीं महाराज ! नींद में घृणित आदमी सच कब बोलता है ! अनेक 
बार चेताने पर भी आसोजी ने नकारात्मक उत्तर दिया। नींद फिर गहरी हुई 


१-क-नेवाग्र' नावरं यस्य, तस्य मध्यं कुतो भवेत । 
--मसाध्यमिक कारिका ११॥२ 
ख-ज॑स्स नत्थि पुरापच्छा, मज्के तस्स कओ सिया। 
-आचाराज्ज़ १७४४ 
ग-आदावन्ते च यन्‍्नास्ति, वरतमानेडपि तत्तथा | 
-“माण्ड्क्य कारिका २६ 
२-मुहुत ज्वलितं श्रेयो, न च घूमार्पितं चिरम्‌ । 
-महाभारत उद्योग पवे १३२१४ 
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और आपने कद्दा--आसोजी ! जीते हो १ उत्तर मिला नहीं महाराज !* 
इस उत्तर में कितनी सच्चाई है। आदमी प्रमादपूण जीवन जी कर भी कब 
जीता है ! 

आचाये मिक्षु अप्रमत्त जीवन जीते रहे और उनका मरण भी अप्रमत्त 
दशा में हुआ। मध्य-जीवन में भी बे अप्रमत्त रहे। इसीलिए. उनका 
आदि, मध्य और अन्त तीनों ज्योतिमय हैं। 

यह मेरी कृति उनके कुछेक ज्योतिकर्णों से आछोकित है। उनके 
प्रकाश-पुज्ञ जीवन और ज्योतिर्मय बिचारों को शब्दों के संदर्भ में रखना 
सहज-सरल नहीं है। मैंने ऐसा यत्न करने का सोचा ही नहीं । परम श्रद्धेय 
आचाये श्री ठुल्सी की अन्तः-प्रेरा थी कि मैं महामना आचाये भिश्षु के 
विचार-द्शन पर कुछ लिखूँ। उनके शुभाशीर्वाद का ही यह सुफल दे कि 
में आचाये मिक्षु के विचार-दर्शन की एक भाकी प्रस्तुत कर सका और तेरा- 
पंथ द्विशताब्दी के पुण्य अवसर पर उसके प्रवतेक को मैं अपनी भावभीनी 
श्रद्धाज्नलि अर्पित कर सका | 


+ 
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